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Motto: 


„Omul cel vechi a fost răstignit împreună cu Hristos 
pentru ca trupul păcatului să fie dezbrăcat de puterea 
diavolului (şarpelui n.n.), astfel să nu mai fim robi ai 
păcatului”... înviind cu Hristos. (Romani 6, 6). 


„A zis Dumnezeu lui Moise: Fă-ţi un şarpe de aramă 
şi-l țintuieşte pe un stâlp. Când un şarpe muşca un om acesta 
privea la şarpele de aramă şi trăia” (Numeri 21, 8-9) şi: 
„Precum Moise a înălțat şarpele în pustie, aşa trebuie să Se 
înalțe şi Fiul Omului, ca tot cel ce crede într-Însul să nu 
piară, ci să aibă viaţa veşnică”. (Ev. loan 3, 14-15). 


A omorât CADMOŞ balaurul, l-a ridicat într-o suliță 
şi l-a țintuit pe un Stejar. După o vreme s-a prefăcut însuşi 
Cadmoş şi soția sa Armonia în balauri, însă nu ca cel dintâi, 
ci blânzi, fără venin şi fără răutate... şi oamenii se minunau 
privindu-i. (Ovidiu: ,„,Metamorfozele”). 


PREAMBUL 


„Poporul se descrie 
El pe sine singur, în poveşti” 
Mihai Eminescu 


Vă propunem o incursiune în cultura noastră veche, 
precreştină şi apoi creştină. 

Textele alese ca „Motto? exprimă esența demersului 
nostru scriitoricesc: „„Moşii şi Babele”, prototipuri ale culturii 
daco-geților, strămoşii noştri, sub stindardul lor; la fel cum noi 
cel ce acum suntem cereştini, sub stindardul Crucii; şi ei aveau 
conştiinţa şi credința posibilității împăcării omului cu 
divinitatea, biruind moartea prin asumarea ei, totul săvârşindu-se 
ca act inițiatic „de trecere prin moarte la viaţă şi de pe pământ la 
cer” prin ÎNVIERE. Însăşi Sfânta Taină a Botezului creştin este 
o „moarte” pentru cele vechi şi o „renaştere” pentru viața 
veşnică. 

Dorim să punem în evidență şi modul cum strămoşii 
noştri păgâni l-au intuit pe Mântuitorul nostru lisus Hristos prin 
ceea ce teologia numeşte: „revelația naturală”, prefigurându-L şi 
profeţindu-L. De aceea am insistat asupra personajului Cadmos, 
strămoşul nostru întemeietor, care o căuta pe sora sa Europa 
de-a lungul Dunării, şi care, semănând pe ogor dinţii balaurului 
pe care l-a împuns ridicându-l în lancea sa, a văzut înviind o 
armată întragă de străvechi luptători prototraci. ' 


l N. A. Kun: „Legendele şi mitiurile Greciei antice”. Ed. Lider Buc. 2000, 
pag. 147. 
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Sceptrul arhieresc bizantin perpetuează cu sfințenie până 
astăzi în întraga Biserică Ortodoxă modelul iconic precreştin al 
strămoşului intemeietor al Europei, Cadmoş şi al soției sale 
Armonia, prefăcuți ei înşişi în balauri, adică doi şerpi afrontați, 
închinându-se Sfintei Cruci, aşezată pe globul: „soare-pământ”. 

Sceptrul reprezintă puterea arhierească perpetuă, prin 
continuitate apostolică. Justificarea teologică a celor doi şerpi o 
aflăm în cuvintele Mântuitorului: „Fiţi înţelepţi ca şerpii şi 
blânzi ca porumbeii”.(Matei 10, 16) Porumbeii, însă, lipsind din 
simbol, este plauzibilă şi asocierea imaginii simbolului arhieriei 
ortodoxe cu cea a prefigurării Sfintei Cruci prin „şarpele de 
aramă” ridicat de către Moise în pustie (loan 3, 14-15), adică a 
omorârii puterii „şarpelui celui de demult” prin Cruce. 

„Balaurul cel mare, şarpele cel de demult” (Apocalipsa, 
cap. 12, 9), este prezent la începultul şi sfârşitul creației, imlicit 
al ființării omului, atât în Biblie (Facere, 3, 1-15 şi Apocalipsa 
12), cât şi în mitologie, ca entitate  totemică antagonică. 
Omorârea lui prin Cruce, cu ocazia comemorării celor patru 
fracturi anuale ale timpului: iarnă, vară, primăvară şi toamnă, 
generează misterul sacralizator pascal (al perpetuei regenerări). 

Căderea Troiei, şi implicit recrearea ei la Roma, este 
prefațată de jertfa mithraică (solară) pe care preotul Laocoon, 
unchi al lui Eneea, o aduce lui Poseidon (Neptun), cel respins de 
către greci în favoarea Atenei ca zeu întemeietor şi protector al 
oraşului şi ginții lor. 

Junona (Hera), duşmanca străbunei noastre Io, precum şi 
Minerva, trimit doi balauri înfricoşători care ucid pe preotul 
Laocoon şi pe copiii săi, deoarece acesta a prevestit căderea 
Troiei prin calul grecesc în care a aruncat cu lancea, încercând să 
împiedice planul zeiţelor geloase şi răzbunătoare.? Soarta 


2 Vergiliu: „Eneida” Cartea a doua, Ed. Inst. European, Iaşi 1999, pag. 34- 
35 
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tragică a cetăţii lui Tros şi a lui Ilos, care erau traci ilirodardani, 
era deja pecetluită de către zeițe: „lată voi împrăştia ceața care 
întunecă privirea ta muritoare ca să vezi pe zeii care luptă 
împotriva Troiei”, pe care o vor da în mâna grecilor.” 

Cei doi balauri sunt Cadmoş şi soţia sa Armonia. 
Laocoon şi fiii săi sunt de fapt jertfe reîntemeietoare, 
îngurgitați în ființele totemice ale ginţii lor trace, balaurul- 
lup, aşa cum frunzele şi florile pomilor se retrag toamna în 
mugurii — sicrie, în interiorul cărora vor trece peste moartea 
iernii spre o nouă primăvară a reînvierii, lepădând, sub 
primele raze de soare primăvăratic, doar trupul morții. 

Noul ciclu inaugurat de fratele din umbră, Anchise 
(Unchiaşul), fiul său Eneea şi copilul acestuia Iulus, vor deveni 
strămoşi  întemeietori ai Romei şi ai dinastiei ulterioare a 
Iuliilor, biruind astfel puterea şarpelui şi ridicând ca totem al noii 
entități imperiale, care va marca definitiv istoria lumii, acvila lui 
Jupiter (Diaus Pitar), purtând şarpele în gheare. 

Creştinismul îşi centrează dogmele pe omorârea 
morții prin Cruce şi Înviere. Dumnezeu Tatăl apucă Crucea ca 
pe o „sabie a Duhului Sfânt”, cu Fiul Său iubit răstignit pe Ea, şi 
o înfige în opera morbidă a şarpelui - mormântul lui Adam, 
omorând moartea în propriul ei locaş, cu propriile sale 
arme: ,„...cu moartea pe moarte călcând şi celor din morminte 
viaţă dăruinu-le”. 

Aşa se realizează „PASCUA” adică: „Marea trecere 
de la moarte la viaţă şi de pe pământ la cer”. 

În Crucea Sa, Hristos recuperează şi repoziționează 
întreg Universul, mai ales cel uman, dezumanizat prin păcat, 


3 Andreescu, George: „Iliada, Odiseea, Eneida”. Ed. I. Creangă, Bucureşti, 
1979, pag. 219 


* Troparul Învierii 
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îndumnezeindu-l. „PASCUA” este un cuvânt din „vetus latina” 
însemnând: „a trece cu turma păscând (hrănind) oile”. 

„EL, PĂSTORUL CEL BUN” (Ev. loan 10, 1, u) 
afirmă că: „Precum Moise a înălţat şarpele în pustie, aşa trebuie 
să Se înalțe şi Fiul Omului, ca tot cel ce crede într-Însul să nu 
piară, ci să aibă viaţa veşnică” (Ev. loan 3, 14-15), aşa că: 
„Omul cel vechi a fost răstignit împreună cu Hristos pentru ca 
trupul păcatului să fie dezbrăcat de puterea diavolului (şarpelui 
n.n.), astfel să nu mai fim robi ai păcatului”... înviind în Hristos. 
(Romani 6, 6). 

Prin asumarea şarpelui, „„îngurgitarea” în mormânt şi 
coborârea la Iad, „cu moartea (Sa) pe moarte călcând” (biruind), 
Hristos nu numai că îşi revelează dumnezeirea, ci 
îndumnezeieşte toată făptura. Astfel cuvântul vechi trac 
„pascua” (în ebraică: „pesah”) se justifică în sens de trecere ca 
printr-un „pasaj subteran”, cu perspectiva depăşirii obstacolului 
morții şi accedere la înviere, străbătând spre o nouă şi veşnică 
lumină. 

Având în vedere că: „Istoria înseamnă cercetare, 
cunoaştere şi povestire”, am cotrobăit prin lada de zestre a 
„moşilor şi babelor” noastre şi am dat de: „,...0 comoară/ În 
adâncuri înfundată / Un izvor de piatră rară / Pe moşie 
revărsată”.” 

Poezia eminesciană, cu numeroasele sale referiri la 
această lume ce părea demult învăluită în tremurătoarele aripi 
ale zeiţei uitării, mi-a fost îndemn în cercetarea anevoioasă şi 


5 Philiippe Walter: „Mitologie Creştină ”. Ed. Artemis, Bucureşti, 2005, pag. 
105 

6 Păcurariu, Mircea. Acad. preot. prof. dr.- „Istoria Bisericii Ortodoxe Române”, 
vol. 1. Ed. Institutului Biblic, Bucureşti, 1950, pag. 7 

7 Al. Mateevici: „Limba noastră” 
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”5 a acestei lumi trace ce părea a 


„trezirea din somnul de moarte 
fi în asfințit. 

Am ales ca titlu al cărţii sintagma: „ZESTREA 
STRĂMOŞEASCĂ” deoarece zestrea este averea materială şi 
spirituală pe care o aduce mireasa în casa mirelui. 

Sub aspect mitologic termenul: „zestre” poate fi 
interpretat şi ca: „zeii străine”, adică, practici noi aduse din altă 
familie şi implementate în noua familie de către noră. Se cunosc 
în istorie nurori care au schimbat religia unui regat întreg: 
Izabela soția lui Ahab, la evrei, Nefrtiti soţia lui Amen Athon, la 
egipteni etc. 

Cuvântul „ze-stre” poate proveni şi de la: „ze”, 
abreviere a cuvântului: „zeu” şi de la „strei”: „stană de piatră”, 
termen ce îl găsim cuprins în grecescul: „ANASTANAI”, care 
înseamnă: „ridicat din pământ”, „înviat”, căci nora, „străina”, 
reconfigurează prin naştere de prunci familia şi habitatul, fiind 
supot chtonic pentru noul ciclu micro-cosmic familial. 

Capitolul I: 

„MOȘII ŞI BABELE” se constituie într-o analiză 
semasiologică (semantică) a numeroase teme mitice păstrate în 
cultura veche românească, ce au ajuns până la noi din 
protoistorie. Aceste elemente mitologice ne poziţionează alături 
de greci, prin filonul tracic cu mult înaintea lor, între cele mai 
vechi popoare ale Europei. 

Datorită unei abordări inedite a temei, credem că acest 
capitol va fi cel mai „gustat” de către cititor. 

Venind din vremuri imemoriale, această ZESTRE, 
bagajul sau conţinutul mitic ajuns până la noi din ancestralitate 
(ca ereditate, sau zestre strămoşească), prin tradiții, rămâne 
parte constitutivă, integrantă, şi liant consolidator al culturii 
noastre naționale, nu element supra-adăugat (superstiție), 


8 Idem 
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neintegrat, nefolositor sau parazit, ci, dimpotrivă, este: perlă a 
coroanei, blazon de nobleţe şi de viţă veche a neamului 
nostru. 

Capitolul al II-lea: 

„O SUMARĂ ISTORIE A BISERICII CREȘTINE 
ÎN DATE”, istorisire strict necesară creștinului ortodox român 
actual, care doreşte să-şi poziţioneze propria CREDINŢĂ 
STRĂBUNĂ în raport cu alte credințe creştine şi mişcări 
religioase, între care unele au o pregnantă influență păgână sau 
sincretistă. (Amestec de idei religioase creştine, păgâne, 
filozofice etc). 

În acest capitol cititorul poate observa cu uşurinţă 
traiectoria creştină ortodoxă a poporului român de la 
Sfântul Apostol Andrei încoace, în contextul universal creştin. 
Am insistat asupra primului mileniu creştin românesc, 
demontând falsa teorie „a petei albe milenare” în istoria noastră. 

Apoi, am prezentatat numeroasele erezii, schisme şi 
secte apărute de-a lungul istoriei creştinismului, datele la care au 
apărut diferitele denominațiuni religioase, precum şi momentele 
istorice în care s-au creştinat diferite popoare. 

Capitolul al III-lea: 

„CREDINȚE SINCRETISTE NECREŞTINE” scoate 
în evidenţă tendinţele actuale ale societăţii occidentale, moderne 
şi postmoderne, aflată în criză de modele spirituale, de 
„reanimare” ale unor practici şi credințe necreştine, anticreştine 
sau  sincretiste, adică păgâno-creştine, de nuanță neo- 
protestantă. 

Termenul „păgân? a fost creat la începuturile 
creştinismului. El vine de la latinescul: „PAGUS” care 
înseamnă: „SAT”. Creştinismul s-a răspândit la început în 
mediul urban. Satele au rămas fidele vechilor credinţe ante- 
creştine, politeiste. Astfel, locuitorii „pagus”-urilor (satelor), 
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„paganii” necreştini, au fost numiţi de către creştini: „păgâni”. 
(Ex. „AREOPAGUS” înseamnă: „Satul lui Ares” sau „Satul 
arienilor”). 


I. MOŞII ŞI BABELE 
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Moşi's: „Nemuritorii”, 
(Mircea Eliade), 
„dătători de legi şi datini!” 
(Mihai Eminescu). 


DESPRE TRECUT 


Cartea aceasta vrea să răspundă unor întrebări pe care şi 
le pune credinciosul ortodox român referitoare la originile 
mitico-istorice ale neamului său. Nu vom face o expunere 
didactico-ştiințifică, ci o incursiune eseistico-tematică în 
mitologia şi istoria noastră. 

Pentru a ne face o imagine cât mai fidelă asupra 
trecutului, există două metode de cercetare. Prima este cea care 
se foloseşte de argumentele şi izvoarele ştiinţei istoriei, iar a 
doua se foloseşte de izvoarele cuprinse în mitologie. În funcţie 
de metodele de cercetare enunțate, trecutul, ca spațiul temporal, 
ni se prezintă atât ca „ISTORIE”, cât şi ca „PREISTORIE”. 

În ce priveşte obiectul cercetării: „viaţa mitică”, în 
raport cu istoria şi preistoria noastră, observăm că se prezintă ca 
o întrepătrundere (perihoreză), a celor două aşa-zise etape 
mitice,  coexistând, explicându-se şi justificându-se reciproc. 
Locul unde sfârşeşte una şi începe alta este vag definit doar de 
tipul mijloacelor de investigare. 

În sensul subiectiv, adică al tehnicilor de investigare, 
vom încerca, nu un studiu didactic al faptelor mitico-istorice, ci 
vom promova „„uimirea” şi „perplexitatea” (cum ar zice Ţuţea), 
în fața unor asemenea comori. 

În investigarea spaţiului „Istoriei” lucrurile sunt destul 
de ambigue, datorită subiectivităţii inerente în interpretarea 
izvoarelor istorice avute la îndemână. Spre exemplu, căderea 
Troiei a fost pentru istorisitorii greci cuceritori: izbândă, iar 
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pentru istorisitorii adepţi ai troienilor: dezastru. Fiecare dintre 
combatanți a descris evenimentul în mod subiectiv, învinşii fiind 
de cele mai multe ori slab şi fals reprezentaţi în izvoare. 

Metodele post-moderne de cercetare ale izvoarelor 
complică şi mai mult lucrurile, ducând la controverse 
interminabile între istorici. 

Raportat la preistorie, lucrurile sunt şi mai complexe şi 
mai neclare, deoarece aici nu se cercetează şi interpretează 
documente istorice, ci doar se lucrează, cu mijloacele de 
cercetare specifice istoriei şi filologiei, pe nişte reminiscenţe ale 
unor acțiuni, urme şi scrieri umane străvechi, păstrate în spațiul 
mitic ritual, încărcat de un tip de cultură plină de sacralitate. 
Omul post-modern a pierdut demult acest tip de sacralitate pe 
care nu o mai poate retrăi, ci doar o poate afla dispersată, în 
textele sacre ale antichităţii, în miturile şi poveştile bătrânilor, 
uneori romanțată de culegători. Însă, şi aceste texte la momentul 
scrierii lor, vorbeau despre fapte petrecute cu mult timp în urmă, 
fapte transmise prin milenii pe cale orală, evenimente pe care, 
mai ales scriitorii greci, le-au adaptat zonei lor de locuire, 
adoptându-le. 

Herodot ridică mitul (legenda) la rang de istorie, iar noi 
zicem: „A fost odată ca niciodată, că dacă n-ar fi fost nu s-ar fi 
pomenit!” 

O altă sursă de informare se află în culturile 
contemporane nouă care şi-au îngrijit cu sfințenie tradițiile, 
perpetuându-le. În cele mai multe cazuri au rămas doar formele 
exterioare, golite de conţinutul mitic ancestral păgân. O 
asemenea cultură este cea românească. 

Aproape dezarmat de atâtea neputinţe, cercetătorul poate 
poposi în insulele pline de savoare ale ultimelor rămăşiţe dintr- 
un „ocean de splendori” încă nesecat total de ariditatea uitării. 
Acolo găseşte o zestre care se află în tezaurul lingvistic, în 
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toponimii, în datini şi în tradiţii, păstrate cu sfințenie din 
bătrâni, de cele mai multe ori, fără ca nimeni să mai cunoască 
sensul sacru sau sacralizator al acţiunii respective. 

Aplicând o asemenea manieră de investigare se poate 
cădea uşor în „semantism”. 

De multe ori am trecut în mod voluntar peste „verigile”: 
latină, slavă, franceză etc, tradițional admise în dicţionare, 
abordând relația semantică a termenilor supuşi investigației, 
direct cu sursa comună ariană. 

Asumându-ne un asemenea risc, vrem să exemplificăm 
prin încercarea de descifrare, cu dificultate, a semanticii mitice 
a heraldicii celor trei provincii istorice româneşti. 

Aproape nimeni nu mai cunoaşte acum sensul sacru, 
mitic şi ancestral (transmis ereditar), din: 

- Stema Moldovei: „Capul de bour, soarele, luna şi 
luceafărul”, care, aşa cum vom vedea mai jos, sunt totemuri de 
origine ariană uraniano-mytraică (cerească-solară). ° 

- Stema Ţării Româneşti cu „Vulturul, Soll şi Luna”, 
arată caracterul cosmic (uranian) al lui Diaus Pitar arianul, alias 
Jupiter Dolichenus, identificat şi cu Baal (Bel), care avea ca 
simbol globul solar, de sub picioarele acvilei.” "° 

Iată cum strămoşii noştri şi-au aprins din soare candela 
veşniciei şi aşa, „la plinirea vremii”, au putut să se întoarcă 
liniştii „în pământul din care au fost zidiți” cu nădejdea 
reînvierii, nu înainte de a fi învăluiți în unduitoarele „PÂNZE 
ALBE” (PANN ZE -— zeul Pan) ale TOTULUI cosmogonic şi 
reintegrator, căci „pan” însemnă „tot”. 


°’ Fernand Comte. Larusse. „„Mitologiile lumii”. Ed. R. A. O. 2006, pag. 132 
1 S. Sanie: „,Cultele orientale în Dacia romană”. Ed, Ştiinţifică şi 
Enciclopedică, „Biblioteca Orientalis ”, Bucureşti, 1981.pag. 6 
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- Stema Transilvaniei cu cele şapte „dave” ale 
„ARIMILOR” din Ardealul numit „Ţara lui Boreas”!!, are ca 
temă turnurile de apărare ale „DAVILOR PILEAȚI (polistai), 
ziditori de oraşe "77. 

Cetatea „ARDEA” atestată în Eneida ca fiinţând între 
Atena şi Roma, în care se fabricau arme”, are în compoziţia 
onomastică abrevierea totemului Ary: „Ar”, precum şi cuvîntul 
latin: „„deea” - „zeiţa”, adică: „Zeița Ary”. Cum între Atena şi 
Roma nu există în faună lei, putem conluziona că animalul 
totemic sub care este înfăţişată divinitatea nu era leoaica, pe care 
o găsim în frizele din Babilon şi pe zidurile Ierusalimului ca 
Zeița Ary, ci LUPOAICA. Aşa că se justifică şi abrevierea 
numelui acestei divinăți „LU”, ataşată imediat după numele 
cetății: AR-DEEA-LU (Ardealu). 

Lupoaica a devenit mai târziu simbol al Romei: 
„LUPA CAPITOLINA”. 

Cu toate acestea în heraldica ardeleană găsim şi celălalt 
simbol zoomorf totemic al zeului Ary - leul-grifon, mai ales în 
zona râului care poartă numele zeiţei trace Artemis — Timiş. 

Ares - Marte, zeul „părinte (patir) al geților” numiţi 
de către poetul Ovodiu: „MARTICOLIIS GETES”", avea pe 
coiful său „Leul sfinx”, sau „Leul grifon”.!* 

Ca pe o comoară a păstrat neamul nostru numele acesta 
totemic identificându-l cu râul aurului dacic: ARIEȘ (lat: 
Aries). 

Este de remarcat că zeița Gebeleisis cinstită în Ardeal 
din vechime, având şi un „munte sacru” numit Gebeleisis, 


!! Densuşianu, Nicolae: „Dacia Preistorică ”. Editura Meridiane. Bucureşti, 
1986. pag. 116 

* Iosif Flaviu: ,, Antichități iudaice” 71 

B Vergiliu: Eneida”. Ed. Institutul European, laşi, 1999, pag. 95 

!+ Ovidiu. „Metamorfosis ”. Vers. 56 

15 Comte, F. Op, cit. pag. 30 


20 


Cebeles, Țebeles, sau Țibleș, este înfăţişată în statuile sale din 
marmură albă STRĂLUCITOARE (DAVA înseamnă în limba 
sanscrită: „strălucire”), ca purtând pe cap o coroană cu şapte 
turnuri de cetate, simboulul hieratic şi heraldic al 
Transilvaniei. În lumea romană  Gebeleisis este 
Cibela. Variantele onomastice ale zeității sunt aşa de înrudite, 
încât oricine intuieşte rădăcina lor commună. 

Numărul „şapte” este un vechi simbol cosmogonic, 
ilustrând „creația completă”. 

Legendele cu cele şapte corturi-colibe pe care le-ar fi 
făcut cele şapte căpetenii ale ungurilor la sfârşitul secolului al 
IX-lea după Hs., atunci când au cucerit Ardealul de la un „fiu” 
al  Geei, voievodul GELU „Gelle dux valahorum””, 
(similitudinea onomastică este aşa de evidentă încât nu mai 
trebuie demonstrată) şi apoi a celor şapte cetăți teutone din 
Ardealul numit de către saşi: „Siebenburgen” sau: „Țara celor 
şapte cetăți” (sec- al XII-lea şi al XIII-lea  d.Hs.), îşi au 
originea în miturile zeiței Gebeleisis şi ale lui Cadmoş. 

Cele şapte cetăţi ale Ardealului au fost cele şapte dave 
ale triburilor trace ce sunt atestate în zonă, care au dat naştere 
mai târziu celor şapte „Țări” din Ardeal. 

Fratele întemeietor al Europei, Cadmoş zideşte şi el o 
cetate cu şapte porţi şi şapte turnuri de pază, pe care o 
numeşte Cadmeira ”, în Balcani.'* În zidurile Cadmeirei este 
„cuprinsă”, potrivit miturilor fratricide întemeietoare, ca Ana lui 
Manole, însăşi sora sa, Europa. 

Scriitorii greci, de după Sofocle şi Homer, socotesc că 
această cetate „ar fi Teba” grecească, ceea ce este foarte 
posibil. Însă, numele cetăţii: „`I CAD-MEIRA”, citit de la 


16 Comte, Fernand, op. cit. pag. 61 

17 Anonimus 

'5 N. A. Kun: „Legendele şi mitiurile Greciei antice”. Ed. Lider, Buc. 2000, 
pag. 147 
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dreapta la stânga, aşa cum se scria şi se citea în epocă, înainte de 
scrierea feniciană, înseamnă: „Dacii zeului Ary” sau 
„arimii” „ARIEM-DAC”. Până la demonstrațiile bazate pe 
cercetările riguroase ale istoricului rus Perlov, ideea citirii de la 
dreapta la stânga a inscripțiilor, textelor sau numelor străvechi, 
părea o năstruşnicie. 

Se cere de la sine acceptarea ideii că o tradiție anterioară 
a țării i-a făcut atât pe unguri cât şi pe saşi să construiască”, 
mitologic vorbind, şi unii şi alții, şapte cetăți transilvane. Mitul 
zeiţei Gebeleisis (Cibela, în perioada romană), precum şi 
legendara cetate a lui Cadmoş sunt, cu certitudine, izvorul. 

Cibela, ca mit şi zeitate romană, remodelează şi asumă 
miturile mai vechi ale zeităților: Geea, Geta, Gaia, Gelia, Glia 
(străbună), Gebeleisis, Marea Zeiţă Mamă. Potrivit lui Euripides, 
ea „sfințește viaţa, învaţă riturile divine,... hălăduieşte în munţi, 
unde i se aduc jertfe purificatoare”.!” A fost pusă, apoi, de către 
împărații Romei decadente, „încoronați cu iederă şi fluturând 
tirsul (târşul de mesteacăn, măturoiul, înfăşurat în corzi de viță 
de vie n.n.), în slujba zeului trac Dionysos”. 

Şi în ce îl priveşte pe zeul Mithra, s-a împământenit 
ideea că romanii sunt cei ce au adus cultul lui în Dacia. În 
această situaţie ar fi o aventură să vorbeşti despre mithraism 
înainte de epoca romană. Părerea este greşită. Nu romanii, ci 
imperiul lui Alexandru Macedon şi elenismul au adoptat (sau, 
mai corect zis: „au recuperat”) numele oriental pentru „Zeul 
Soare”, deoarece doar în greaca elenistică „„mithos” înseamnă 
„povestire”, „legendă”, în cazul de față: „Mitul lui Ra”! 
Romanii îi zic până azi „SOLL”. Apoi, interesează mai puţin 
numele zeului şi aria de răspândirea a numelui Mithra, ci 


' Euripides: „Rugătoarele”, 72 
* Idem 
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esenţială este entitatea solară divinizată, atestată la noi de multe 
mii de ani, purtând diferite nume. 

Eminescu ar fi fost de părere că l-ar fi adus aici pe 
Mithra: „Darius a lui Istaspe”! Oricum, noi îi ziceam: „RAZE”, 
adică: „Ze(ul) Ra”, din vremuri zamolxiene! 

Spaţiul caucaziano-carpato-balcanic la care ne referim 
în lucrarea aceasta în capitolul I: „„Moşii şi Babele”, privit în 
sens mioritic ca: „GURĂ DE RAI”, devine centru şi izvod al 
Lumii noastre, doar pentru că acest spaţiu este supus cercetării, 
el furnizându-ne materialul de cercetare, tot aşa cum americanii, 
asiatici, sau africanii, cercetând spaţiul lor mitic, vor aşeza 
acolo centrul lumii lor. 

După ce negurile miturilor au fost risipite de apariția 
„Soarelui Dreptății- Mântuitorul nostru lisus Hristos şi a 
creştinismului, în acest spaţiu s-a dezvoltat ORTODOXIA 
BIZANTINĂ, diferită de creştinismul apusean arid, tocmai 
datorită complexității tipurilor cultural-mitologice dezvoltate în 
timp în zona noastră de locuire şi dartorită gnoseologiei păgâne, 
larg promovată de filozofii lumii elenistice, precum şi tipului de 
abordare a relației cu divinul. 

Creştinismul răsăritean a fost nevoit să asimileze pe 
îndelete nume de sărbători, legi şi datini străbune şi să se 
considere, astfel, continuator ale unor tradiții şi idei mesianice 
clare, revelate în mod natural, găsind prefigurarea Mântuitorului 
nostru lisus Hristos în numeroase credinţe locale străvechi. 

Pe parcursul lucrării vă propunem numeroase astfel de 
prefigurări, de tipul: „DIAUS PITAR - DUMNEZEU PITĂ”, 
divinitatea supremă a arienilor, de unde avem expresia 
românescă: „Pita lui Dumnezeu”, care desemnează un om 
foarte bun, ca arhetip păgân al lui Hristos: „PÂINEA VIEŢII” 
(Sf. Ev. loan, 6, 41; 48; 51). 


23 


Vom urmări tipologiile mitico-religioase întemeietoare 
ale Europei în bazinul dunărean, de către CAD-MOŞ - (FĂT 
FRUMOS), cel ce ucide balaurul înghițitorul de .„lupi” (lupii, 
ca şi leul Ary, fiind totemuri ariene), apoi îl ridică victorios în 
suliță, şi tipologiile reformatoare ascetice ale lui ZAMOLXIS 
şi DECENEU, care, aşa cum se va vedea, pregătesc calea 
strămoşilor noştri spre Mântuitorul nostru lisus Hristos şi religia 
Sa. 

Această trinitate: 

- ZEUL, 

- EROUL (întemeietor), 

- SACERDOTUL (magul): 

ZAMOLXIS, CADMOŞ şi DECEINEU sunt 
patriarhii noştri întemeietori, asemenea patriarhilor biblici 
ai evreilor AVRAAM, ISAAC şi IACOB (Işrael). 

În al doilea capitol vom urmări o scurtă şi condensată 
istorie creştină a spaţiului  carpato-caucaziano-balcanic şi nu 
numai. 

În timp ce în Apus s-a impus un creștinism legalist — 
scolastic, în Răsărit s-a dezvoltat o liberă spiritualitate creştină 
debordantă, care a creat o literatură teologică de înaltă ținută 
ştiinţifică, numită „PATRISTICA BIZANTINĂ”. 

Uneori, această libertate, rău înțeleasă, a dus la apariția 
a numeroase erezii, combătute de cele şapte Sinoade Ecumenice 
ale Bisericii Ortodoxe Universale nedespărțită, din primul 
mileniu creştin, sinoade care, toate au avut loc aici, în Estul 
Europei: Sinodul I la Niceea (325), al II-lea la Constantinopol 
(381), al III-lea la Efes (431), al IV-lea la Calcedon (451), al V- 
lea la Constantinopol (553), al VI-lea la Constantinopol (681) şi 
al VII-lea la Niceea (787), sinoade în care Biserica Universală 
Ortodoxă şi-a formulat dogmele credinţei, atât pentru Răsărit cât 
şi pentru Apus. 
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În ceeea ce priveşte mitologia, nu se poate vorbi despre 
o „proprietate naţională” asupra acestor tezaure mitice 
străvechi, deoarece elementele constitutive ale miturilor au avut 
o geneză şi o circulație pe un teritoriu uimitor de vast, fiind 
comune mai multor culturi care s-au suprapus şi influenţat 
reciproc. În cel mai fericit caz ne putem lăuda cu tezaurizarea 
acestor comori. Oricum, grecii de pildă, au fost mai harnici şi 
mai abili la tezaurizare ca noi, deşi noi, ca traci, suntem mai 
vechi şi mai prolifici ca ei. Ce să mai vorbim de gestionarea şi 
exploatarea tezaurului!!! 

Bătrânul timp a trântit fereastra, şi aşa destul de opacă, 
prin care priveam în trecut, fărâmițând-o în zeci de mii de 
bucăţi. Cercetătorul se sileşte să reconstruiască realitățile vechi 
ca pe un mozaic-puzzle din care lipsesc uneori chiar piesele de 
bază. Este necesar să-ți asumi erorile inerente unui astfel de 
demers şi să socoteşti propria întreprindere doar ca bază de 
discuţie, nicidecum ca realitate istorică suficient probată. 

Reputatul orientalist român Silviu Sanie vorbeşte despre 
o: „...mai bună autocunoaştere prin comparaţie”, precum şi 
prin regăsirea imaginii neamului strămoşilor în oglinda istoriei 
celorlalți frați ai tăi. Poate fi, şi aici, o capcană: 

Exemple elocvente sunt reconstituirile „surogat”, prin 
analogie cu viaţa şi cultura triburilor contemporane nouă, 
analogii care sunt, în cel mai bun caz, „rezolvări” facile, forţate 
şi abuzive. Spre exemplu: este inadmisibil, sub aspect istoric, să 
faci o evaluare a sclavagismului antic, prin identificare şi 
analogie cu sclavagismul modern din cele două Americi. Sustin 
aceasta deorece, aflându-mă la o inspecție şcolară la ora extra- 
curiculară de „Istoria religiilor”, am aflat de la un elev că: „Toţi 
sclavii romanilor şi grecilor erau negri!”. Cu rezervă trebuie 


*! Sanie, Silviu: Op. cit. pag. 1 - copertă 
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privită şi analogia dintre totemismul şi fetişismul triburilor 
primitive actuale cu toemismul şi fetişismul străvechi. 

Lucrări de referință asupra mitului sunt destule. Istorii 
ale religiilor, de asemenea. Or, religia este intermediara dintre 
lumea mitică şi lumea istorică, pătrunzându-le şi adăpându-le 
din limpezile sale izvoare pe amândouă. 

Este curios că în mitologie doar două-trei entități 
culturale şi etnice sunt socotite credibile şi îndeobşte acceptate. 
Mă refer la greci, egipteni şi mesopotamieni. Celelalte culturi 
sunt supuse unei excesive şi exagerate exigențe aşa-zis 
ştiinţifice. 

Exemplificăm: Deşi izvoarele antice greceşti afirmă că 
mai mult de jumătate din zeii socotiți ca: „ai grecilor” sunt de 
origine tracică sau ne-greacă, cercetătorii actuali îi integrează 
panteonului grecesc, fără nici o jenă „ştiințifică”, doar pentru că 
grecii au scris despre ei, sau, mai grav, pentru că ne-grecii 
(lumea elenistică, în care limba greacă era un fel de engleză 
actuală) au scris în limba greacă elenistică despre aceşti zei. E 
ca şi cum tot ce se scrie acum în engleză, inclusiv în S.U.A., sau 
pe internet, ar fi proprietatea intelectuală a englezilor! 

În lucrarea „Epinomis”, Pseudo-Platon vorbeşte despre 
modul în care grecii şi-au „asumat” zeii, titanii şi eroii altora, 
tipologie de asumare numită de istorici şi mitologi: 
„MIRACOLUL GRECESC”, astfel: „Ceea ce noi grecii 
deshumăm de la străini, transformăm pentru a face ceva mai 
frumos”. Din decenţă folosim termenul: „asumare” ca să nu-i 
zicem... „apropriere”! 

Primul care pune „ordine” între zei, alcătuind o 
„TEOGONIE” fictivă”, este poetul grec Hesiod (sec. al VII- 


* Pseudo-Platon: „Epinomis”, 957, p. 364. După Vasile Tonoiu. „Ontologii 
arhaice în actualitate” Ed. Ştiinţifică şi Enciclopedică. Bucureşti, 1989, pag. 
195 


% „Teogonia ” — „Naşterea zeilor” 
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lea î. Hs.). El recunoaşte că, mulțimea zeilor străini care erau 
cinstiți de către grecii din vremea sa, nu aveau nici o legătură 
între ei. Aşa că îi afiliază lui Cronos, deoarece TIMPUL a făcut 
ca aceşti zei să devină „ai grecilor”. Astfel, zeița tracă Hestia 
(Vesta) care avea între atributele sale în lumea ariană 
pregrecească şi „atemporalitatea”, alături de păzirea „Focului 
sacru”, devine la greci o fiică a „timpului”, căci „Cronos” 
înseamnă timp”, fiind „făcută” de către Hesiod, „sora mai 
mare a lui Zeus”. 

Hesiod nu a sesizat că făcându-l pe Zeus fiu al lui 
Cronos, nu mai putea fi identificat cu ,Diaus Pitar” - părintele 
tuturor zeilor arieni, inclusiv al zeului Timpului, astfel dând 
multă bătaie de cap altor „specialişti greci în teogonie antică 
asumată”, care au rezolvat problema într-un târziu prin 
inventarea „„interminabilelor lupte între zei” pentru supremație în 
Olimp. 

Grăbit să „asume” numeroşi alți zei străini, Hesiod nu a 
mai avut timp să observe că l-a făcut pe „Eros” stăpân peste 
inimile zeilor şi ale oamenilor înainte ca acesta să se fi născut!!! 

Această „Teogonie” („„Naştere a zeilor”) a devenit, cu 
timpul, sursă a numeroase afirmaţii eronate despre originea 
grecească a tuturor zeilor, mai ales că Hesiod a avut grijă să 
arate că fiecare dintre zei îşi avea originea în locul în care, în 
vremea lui Hesiod, era cinstit în arealul grecesc, trecând sub 
tăcere adevărata origine a respectivei divinități. 

Acelaşi lucru s-a întâmplat mai târziu şi cu „ortodoxia 
bizantină” care a fost „asumată total” de către greci începând cu 
sec. al VII-lea, când Bizanțul, datorită invaziilor succesive 
avaro-slave, a abandonat „VETUS LATINA” şi s-a grecizat, 
încât auzim acum despre: „creştinismul greco-oriental”, care, în 


“ Bălaşa Dumitru: „De la Zamolxis la lisus Hristos”, Ed. Cuget românesc”. 
Bârda 1993, pag. 9 
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opinia unora, ne „asumă” şi pe noi românii, pe ruşi, pe sârbi şi 
pe bulgari, care împreună reprezentăm primele patru mari 
patriarhii ortodoxe. 

În secolul al XIX-lea, marele mitropolit ortodox Andrei 
baron de Şaguna a dus o luptă îndârjită pentru a-i convinge pe 
imperialii vienezi că ortodocşii din Ardeal nu sunt nici greci nici 
sârbi, ci români.” 

În aceeaşi manieră de „asumare” ortodocşii români din 
Transilvania care au fost siliți să treacă la catolicism în perioada 
1700- 1763, au fost numiţi, nici mai mult nici mai puțin 
decât:  „greco-catolici”, amândoi termenii fiind total 
nereprezentativi pentru români, fiindcă românii n-au fost 
niciodată nici greci şi nici catolici. lată câteva mărturii în 
acest sens: 

- „Valahii sunt doar cu numele greco-catolici, ca să 
primească drepturi (politico-sociale în Ardeal n.n.) căci după 
declaraţia de unire (cu Roma la 1700 n.n.) au rămas cu tot cultul 
şi datinile schismatice (ortodoxe n.n.)”%. 

-„„Neuniţii” şi aşa, îi acuză pe „uniţii” (greco-catolici) că: 
„popii uniţi au vândut Legea Strămoşească”. ” 

- Nicolae Iorga în: „Istoria românilor din Ardeal şi 
Ungaria” spune că: 

Greco-catolicismul este: „încă o schimbare 
religioasă exterioară şi superficială, încă un var nou, menit 
să se cojească, pe un zid de piatră milenară”*. 


% Mihai Săsăuşan: Biserica greco-neunită sau Bioserica greco- 
răsăriteană?...” Rev. „Tabor” nr.1 1. Cluj-Napoca, 2009, pag. 47-55 

% Teodor Nicoară: „Transilvania la începuturile timpurilor moderne (1680- 
1800)”, Ed.Dacia, Cluj-Napoca, 2001, pag. 225-227 

” Pâclişan, Zenovie: „Istoria Bisericii Române Unite”. Ed. Galaxiaa 
Gutemberg, Tg. Lăpuş, 2006, pag. 287 

% N. Iorga, op. cit. Ed. Ştiinţifică şi Enciclopedică Bucureşti, 1989. pag. 196 
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Iată uriaşul risc de a nu spune din când în când cine eşti. 
Poți să fi socotit o „mare cantitate neglijabilă”! 

Grecii reprezentau, în Transilvania din vremea 
habsburgilor, un procent de 0,001% din populație, iar românii 
majoritatea covârşitoare a populației. Cu toate acestea în 
documente se vorbea doar despre biserica „grecească”. 

Cât despre cultură şi scriere, pe care grecii şi le-au 
asumat la începuturi „de la străini”, este suficient să amintim 
faptul că, în jurul sec. al XIII-lea î. Hs., potrivit scrierilor 
anticilor greci, „Zamolxis îi învăţa (pe geţi n. n.), într-o clădire 
anume zidită, că sufletul este nemuritor, şi acolo „le-a scris 
legile" numite „Belagine” (Iamblichos). Acestea se petreceau cu 
vreo câteva veacuri înainte de a fi grecii. 

Nu impietăm prin aceste afirmaţii asupra uriaşului aport 
grecesc şi mai apoi elenistic la formarea şi dezvoltarea culturii şi 
ştiinţelor, ci vrem doar să arătăm că ei au tezaurizat mai eficient 
decât ceilalți făuritori de civilizaţie europeană aceste valori. 

Este suficient să observi atributele şi atribuțiile fiecărei 
divinități aparținând diferitelor popoare ale acestui areal, ca să îţi 
dai seama de o unitate uimitoare a modului în care toţi, (fiecare 
în funcţie de gradul său de dezvoltare a culturii spirituale şi 
materiale de care aparţine, sau la care are acces), îşi înțeleg şi îşi 
reprezintă, mental şi afectiv, divinitatea. 

Studiind atribuţiile zeilor constaţi că doar numele lor 
diferă, în funcție de limba vorbită în spaţiul traco-greco-roman şi 
de necesităţile obiective ale grupului social respectiv în raport cu 
divinitatea, substratul cognitiv şi afectiv fiind aproape unic, 
dovedind astfel un izvor primordial unic. 

Temele centrale: 

1. Relația dintre CREATOR şi CREAŢIE şi 

2. VIAŢĂ şi MOARTE, în funcție de tipul de abordare 
şi de interacțiunea sacrului cu profanul, individualizează 


29 


culturile şi le disting. Spre exemplu: Termenul grecesc 
„AMARTIA” înseamnă: „păcat”, iar la noi latinii înseamnă 
efectul păcatului, adică: „MOARTEA”. 

Temele mitologice abordate sunt precreştine, apoi 
coexistând cu creştinismul românesc, fără a intra în coliziuni 
nimicitoare, ci adaptându-se noii credințe mântuitoare. Ele pot fi 
clasificate astfel: 

- Mituri cosmogonice (ale creației) 

- Mituri religios-moralizatoare precreştine şi creştine 

- Mituri eshatologice (mântuitoare) 

- Mituri eroice 

- Mituri socio-istorice 

-Mituri uraniano-chtonice (Povestiri despre intervenția 
forțelor cereşti şi ale pământului, cataclisme, intervenţia 
divinității etc.). ” 

Însă, în lucrarea de faţă nu am vrut să „clasificăm” sau 
să introducem într-un sistem coerent temele cercetate, ci le- 
am abordat în „devălmăşie” aşa cum se păstrează în izvoare. 

O clasificare, o ordonare pe diverse criterii, ar fi 
obligatorie într-o lucrare de specialitate, nu şi în această lucrare 
de informare a unui public larg, cultivat, însă „nespecialist” în 
mitologie şi istorie. Am socotit că tematica aceasta plină de 
savoare ar fi aridizată şi introdusă într-un „pat al lui Procust”, 
dacă i-am aplica sistemul scolastic vest-european, sistem cu 
care nu are mai nimic în comun. 

Creştinismul românesc, religia îndumnezeirii omului 
prin iubire dusă până la jertfă, nu a exercitat asupra adepților săi 
o presiune care să ducă la ştergerea oricăror amintiri şi forme 
ale religiei şi mitologiei anterioare creştinării, cum s-a întâmplat 


? Feier Margareta — „Valorificarea valenţelor educative ale legendelor 
istorice în formarea conştiinţei moral-patriotice a elevilor”. Bistrița 1999, 
pag. 28-29 
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în islam sau în protestantismul apusean creştin, ci elementele 
mitice au fost golite doar de sensul spiritual inițial păgân, 
restaurându-se, nu în alte formele rituale, ci creştinându-le pe 
cele vechi. 

Deşi albanezii sunt şi ei traci, islamul a şters iremediabil 
urmele vechii lor culturi, românitatea sud şi nord dunăreană 
rămânând singura fiică a acestei străvechi şi strălucitoare 
ginţi, care păstreză cu sfinţenie aceste comori, nu în tratate 
de specialitate, ci în viaţa reală, uneori prea smerită, cu o 
dârzenie şi o încăpățânare specific ţărănească. 

Nu puţine au fost, însă, cazurile în care teologia creştină 
a avut de înfruntat erezii care aveau ca suport reminiscențe 
mitice păgâne din propria cultură, sau influenţe directe ale unor 
culturi păgâne contemporane creştinismului, care au generat 
convulsii şi atitudini sectare. În asemenea situaţii, Biserica 
folosindu-se de sinodalitatea ei, şi-a definit învățătura dreaptă, 
formulând definiții scurte de credință pe care le-a numit: 
„DOGME”. 

Aceste evenimente istorice convulsive sunt tratate 
lapidar, în ordine cronologică, în capitolul al II-lea. 

Chiar şi aceia care aparțin „culturii europene 
demitizate”, doar li se pare că au eliminat toate elementele 
mitice „parazitare şi vetuste”. Realitatea nu este deloc 
măgulitoare pentru aceşti puritani. Spre exemplu: şi la ei toate 
lunile anului şi toate zilele săptămânii creştine poartă numele 
unor divinități păgâne, cu excepția „Zilei naşterii Soarelui 
Nebiruit”, căruia creştinii i-au suprapus cinstirea „Soarelui celui 
mai presus de soare, care ne-a răsărit din Mormânt”, 
Domnul nostru lisus Hristos şi sfânta Sa zi: „DIES 
DOMINICA”. 

DUMINICA este ziua cea „ne-înserată”, adică veşnică, 
ea fiind a opta zi a creaţiei, care le cuprinde pe toate în sine, pe 
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cele vechi, pe cele prezente şi pe cele ce vor veni. Însăși cifra 8 
răsturnată simbolizând infinitul, veşnicia. 

Numele românesc al divinității creştine: „Dumnezeu”, 
cuprinde în sine termenii latini: „Dominus” şi „Deus” „(Domn 
şi divinitate), adică „Stăpân şi Domn, deasupra a tot ce se 
socotea a fi zeu până la creştinare”. Exclusivismul creştin al 
cinstirii unicului Dumnezeu întreit în ipostasuri, nu a impus 
excesul „„ştergerii memoriei anterioare creştinării”, ci şi l-a 
asumat ca istorie. 

Tezaurul de valori străvechi a rămas mai consistent în 
Ardeal decât în Moldova şi în Valahia, deşi Transilvania a fost 
supusă sute de ani presiunilor catolice şi protestante calvine, ba 
chiar a fost silită să abandoneze temporar multe dintre tradițiile 
socotite de stăpânitori: „superstiții”. lată cum gândeau: 
„Poporul valahilor orbecăieşte în străvechile sale datini, 
superstiții şi învățături schismatice, pe care ei le justifică cu 
cuvintele: „Noi aşa ştim din bătrâni” şi: „Aşa s-a pomenit 
din veci!”*. Această aşa-zisă: „orbecăire”, arată cât de puternic 
era filonul de aur al unei culturi multimilenare, dar şi că: „Apa 
trece,/ Pietrele rămân!” 

În cele ce urmează vrem să scoatem din lada de zestre a 
culturii noastre ancestrale câteva podoabe spirituale de mare 
valoare, comparându-le cu spiritualitatea altor popoare cu care 
am avut tangenţă sau înrudire. 

Pentru influențele tangenţiale vom poposi şi asupra 
atributelor unor zeități ale Orientului Apropiat, Mijlociu, 
Îndepărtat, precum şi ale nordului Africii, din Egiptului antic, 
de la care avem cel mai cuprinzător cuvânt, rămas ca o relicvă 
sacră justificatoare a unor interferenţe cultural-religioase 
străvechi. Potrivit credințelor egiptene, locul unde se duc 
sufletele celor buni după moarte, era numit: „AMENIT”, 


* Teodor Nicoară: Op. cit. pag. 227 
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păstrată în limba noastră ca substantiv: „AMINTIRE”, dar şi ca 
verb: „A AMINTI”, sau: „A trece în amintire”. Eminescu 
comprimă în versul său inspirat această realitate, sumă sau 
rezumat al întregului nostru demers: „Ne-or troieni cu drag 
/Aduceri AMINTE”. 

Ca o ciudăţenie a modului de asimilare a conţinutului 
semantic pe care îl are activitatea unei divinități, strămoşii 
noştri nu au folosit pentru a defini întregul”, numele zeului de 
origine tracă „Pann”, cum ar fi fost firesc, nume preluat în 
panteon şi vocabular mai târziu de către greci, ci au asimilat 
numele zeului egiptean „Toth”. Aşa că, grecii vor zice: „Pan 
theon”, iar noi vom zice: „Toţi zeii”. 

Nu trebuie înţeleasă aici o înrâurire directă a culturii 
egiptene străvechi asupra culturii româneşti, ci o întrepătrundere 
a izvoarelor străvechi indo-europene, care sunt temelia culturii 
noastre, cu cele egiptene. 

Influenţa egipteană asupra culturii noastre străvechi 
(vetus latinae) o atestă istoricii antici Herodot, Strabon, 
Iordanes şi alții. 

Potrivit izvoarelor antice, Zamolxes şi Deceneu 
(Deceineu) ar fi luat „cunoştinţe astronomice” precum şi 
filozofia (iubirea înțelepciunii n.n.) de la preoții egipteni: ,,... 
ar fi deprins-o de la egipteni, căci cutreierările sale (ale lui 
Zamolxis, n.n.) l-ar fi dus până acolo”.*! Numai că anticii greci, 
cum se va vedea mai jos, spun şi că: IO, „fata transformată de 
Zeus într-o junincă „albă ca zăpada”, alungată de Hera şi 
tăun peste Istru, sfătuită fiind de către Prometeu, ar fi ajuns 
înainte de Zamolxis în Egipt şi că fiul ei UXERCAPF (Cap de 
Urs) şi al zeului taur Apis a întemeiat prima dinastie egipteană, 
aşa cum vom vedea mai Jos. 


31 Strabon - Geographica 
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DIVITATATEA PREARIANĂ : ZE” — ZEUL, 
cu variantele: „ZAU”, „ZO”, „ZA”, „ZA” 


Variația vocalelor în numele generic al divinităților 
apare datorită scrierilor străvechi ideografice şi  pictografice, 
fără vocale, moştenite din culturile neolitice anterioare tracilor. 
Aceste nume ale divinității sunt frecvente în cultura noastră 
străvreche. Exemplificăm: 

-Pentru chezăşie în jurământ, bătrânii noştri cereau 
imperativ formula: „ZÂ ZĂU!” adică: „Invocă-ţi divinitatea!” 

-„Ze”, este o abreviere desemnând zeul şi apare frecvent 
în tot acest areal studiat. 

-„Za”: „Za” este „Alfa şi Omega”, „începutul şi 
sfârşitul” unui alfabet citit de la dreapta la stânga, nu de la 
A la Z, ci dela Z la A, aşa cum scriau cei vechi. 

ZA-molxes, „Zeul moş-urs”. „Oxios” - „urs”, „zeu 
urs” cu atribuţii marțiale, adică războinice: „Moş Martin”; ZA- 
Rea (zarea), este numele zeiţei chtonice, căsătorită cu Ra : 
„REEA”, mama tuturor zeilor, aici ca „început al luminii”. 
Mai „recent” (în epoca romană), numele Reea este purtat şi de 
către o nimfă: „REEA SILVA”, cea care i-a născut zeului 
tracilor Ares-Marte pe Romulus şi pe Remus; ZALĂU - „„ZA- 
LAOS” („laos”- „popor”) adică: „Poporul lui Dumnezeu”. 
Similitudine cu: „IO-LAOS” (Iolaos este nume de rege trac) 
înseamnând: „Poporul lui IO” etc. Alte toponime conţinând 
numele: „ZA”: Za-gra, Chiu-za, Bu-za, Brea-za, Boti-za , I-za 
etc. 

Țesătura din in şi cânepă se numeşte „pânză”, adică: 
„PAN-ZA”, sau zeul Toth. De aici avem expresia: „până în 
pânzele albe”, în care se înfăşoară morții, cu sens de „tot” adică: 
„până la capăt”! Pânzele vechi se numesc şi astăzi: „.RÂ-ZE”. 
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-„Ză”: „Zălog” — „gaj”, („logos” -„cuvânt”) adică: 
chezăşia prin rostiriea numelui zeului”; „Zăpada”- („pada” 
29 > 99 23 
este pluralul lui „podos”- picior”), adică: „vărfurile înzăpezite 
ale munţilor, unde stau picioarele zeilor”. Tema are similitudini 
în: Vârfurile înzăpezite ale munţilor, numite: „,cauca-ze” 
-„căciulile zeilor” etc; „Zăbala” este obiectul de harnaşament 
olosit la stăpânirea cailor. Se spune că a fost inventat de zeița 
folosit la st lor. S fost tat d t 
Athena. Semantica numelui descoperă elementele: „Ză” - „zeu” 
şi „Baal” - „stăpânul”, fapt care ne duce cu gândul la formarea 
şi folosirea cuvântului în întreg arealul acoperit de miturile 
amazoanelor, ale „Cavalerului trac” şi ale „Cavalerilor 
danubieni”, cu mult înaintea Athenei. 
> 


BABA „IO” 
Înainte de a fi Zamolxes şi Cadmoş, a fost frumoasa IO. 


„„IO” este legendara iubită a lui DIAUS PITAR (Zeus- 
Jupiter), fata prefăcută de către acesta într-o junincă albă, 
prigonită de către Hera soţia geloasă a zeului numit mai târziu 
de către greci: Zeus. Hera pune pe urmele ei un tăun, ziua şi pe 
ciclopul Arges (Argeş), cel cu o mie de ochi (cerul înstelat), să 
o păzească noaptea. ° 

Rana de pe spatele animalelor provocată de insecte este 
numită de către ţăranii noştri: „HÂRĂ”. Tot „HÂRĂ” este şi 
ciondăneala familială, provocată de gelozie. Cuvântul: 
„HÂRJONEALA”, sau joaca mai aspră între tineri, are în 
compoziție pe lângă numele Herei şi latinescul: „juventutem”, 
căci Hera este prietena Junonei, duşmancele troienilor iliro- 
traco-dardani al căror protectoare era IO . 

Hera este, însă, prin excelență, protectoarea familiei. 


% Ovidiu: Metamorfozele” versurile: 567-636 
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Potrivit legendei, sângele ciclopului Arges ucis de 
protectorul frumoasei IO, zeul trac Hermes, s-a prefăcut în râul 
ce curge în Istru, Argeş. 

Ovidiu, în „Metamorfozele ””, zice că: „IO” a trecut 
Istrul în „Sciţia”, unde îl întâlneşte pe Prometeu înlănțuit, apoi, 
sfătuită de acesta, pleacă să îşi găsească salvarea în Egipt. 
Acolo se eliberează de starea „bucefalică”, ieşind din pielea 
animalului totemmic, redevine regină, se mărită şi întemeiază 
prima dinastie a Egiptului, fiind în acelaşi timp şi străbunică a 
lui Hercule. 

Este de remarcat că în teogoniile greceşti, din care, 
probabil, s-a inspirat Ovidiu, „1O” este „întinerită” cu vreo 2- 
3000 de ani, pentru că Sciţia era doar pe vremea lui Ovidiu (el 
însuşi exilat ca Prometeu, în Sciţia Mică, la Tomis) şi a 
teogoniilor asumatoare greceşti, nu şi când „IO” trecea pe aici, 
lăsând urme veşnice. 

Prima dinastie egipteană întemeiată de către fiul lui „1O” 
- „EPAFOS” („Deasupra luminii”, „Fiul Soarelui” sau „UXER 
CAPF”- „Cap de urs”, scris fără vocale: P.F S sau X) este 
atestată cu vreo două milenii şi ceva înainte de a fi Sciţia, în 
2995 î.Hs.* 

Ursul nu face parte din fauna egipteană, după cum nici 
leul nu face parte din fauna tracă. Şi, totuşi... „vecinii” se mai 
împrumută! 

Înainte ca Zeus stăpânul panteonului grecesc să fie 
pomenit, căci încă nu erau grecii, ei apărând în istorie după un 
mileniu şi jumătate, erau cei ce-şi ziceau şi-şi mai zic: „-lO”! 

Prin „IO”, înainte de Zamolxis care a hălăduit şi el prin 
Egipt, ca dealtfel mai apoi şi Deceineu, găsim o înrudire 
străveche şi cu această strălucită cultură, ce ne-a dat pe zeul 


3 Ibidem 
* N A. Kun. Op. cit. pag. 26-27 
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„TOTH” şi raiul numit „AMENTI”. Sau, poate IO a dăruit 
egiptenilor cuvintele: „TOT” şi: „AMINTIRE”, după ce a primit 
acolo iarăşi înfăţişare umană, ieşind din starea inițiatică de 
îngurgitare în pielea animalul totemic: „vaca sacră, albă ca 
zăpada”, mireasa lui „Apis - taurul tărcat, al cărui cap este pictat 
la Karnach cu Ra — Athon între coarne”. 

Vergiliu în „Eneida” îl înfăţişează pe Turnus, rivalul lui 
Eneea, având pe scut ca semn protector chipul frumoasei I0.” El 
era rege rutul, pretendent la mâna frumoasei Lavinia, fiica lui 
Latinus, rege al altor arieni stăpâni peste Laţio. Rutulii, o 
populație ariană străveche ce a ajuns în peninsulă înaintea traco- 
dardanului Eneea, fugar din Troia devastată de greci, au avut ca 
origine, portivit „Eneidei”, cetatea „Ardea”. 

Urme ale rutulilor se găsesc în Ardeal, după cum şi 
identitatea toponimică „ARDEA” nu este de trecut cu vedrea. 
Zeii tânărului rege rutul Turnus sunt, după Vergiliu, olimpieni. 
Turnus era condus în luptă de către însuşi Ares zeul trac devenit 
în epoca romană Marte. O populație tracă din Iliricul sud- 
dunărean care a creat un regat puternic condus de celebra regină 
TEUTA (228 î.Hs), purta numele de „ARDIEI”. * 

Nu toţi istoricii socotesc pe iliri făcând parte din 
„marele neam al tracilor” (Herodot), mai ales în epoca romană. 
Aceasta se datorează faptului că romanii au împărțit Balcanii în 
diferite provincii, între care una era Tracia, iar alta Iliricul. În 
opinia celor ce privesc zona doar prin prizma îngustă a 
cuceririlor romane, tracii şi ilirii sunt două entităţi diferite, aşa 
cum „diferite” sunt astăzi, în opinia altora, limba română şi 
limba moldovenească. 


35 Ibidem 

% Vergiliu: „Eneida ”. Ed. Institutul European, laşi, 1999, pag. 97 

* Matei, C. Horia: „Mic dicționar al lumii antice”. Ed. Albatros, Bucureşti, 
1986, pag. 148-149 


37 


Faptul că în Eneida se spune că ţara: „arcadienilor 
regelui Evandru” (trad.: „Bărbat bun”) era „mereu jefuită de 
rutuli”**, arată faptul că aceste populaţii nu erau încă definitiv 
sedentare, ele pendulând între Estul şi Vestul Europei, ducând cu 
ele propriile reprezentări religioase, în ce îi priveşte pe rutuli, pe 
frumoasa zeiță IO şi pe Ares, iar în ce îl priveşte pe traco- 
dardanul Eneea, Zeii Penaţi („Sufletele strămoşilor” sau: MOŞII 
şi BABELE) salvaţi din Troia. 

Susținem aceasta cu scopul de a demonta  clişeul 
îndeobşte acceptat că arcadienii sunt locuitori ai Peloponezului 
grecesc, iar rutulii sunt italici. Este mai onest să credem că 
aceste populaţii (sau părți ale lor), au migrat, decât să susţinem 
indirect că Vergiliu nu ştia ce spune, confundând Grecia cu 
Italia. 

Teoria migrației este susținută şi de oracolul lui Apollo 
consultat de către Eneea: ,„Vitează seminție troiană, pământul 
care a dat naştere străbunilor tăi te va reprimi cu drag în sânul 
lui”, Se reconfirmă astfel „mitul veşnicei reîntoarceri”, precum 
şi originea comună ariană a uriaşului neam al tracilor cu diferite 
alte triburi de aceeaşi origine (în cazul de față grecii ahei şi 
latinii), din moment ce şi troienii şi rutulii şi aheii şi latinii 
cinsteau aceleaşi zeități, fiind vorbitori ai unor limbi cu o 
matrice comună. 

În cultura populară românească veche sunt atestate 
numeroase legende ale bourului care poartă „între coarne un 
legănel” în care este o „dalbă copiliţă”, atestând astfel mitul 
răpirii Europei de către Zeus, mit care şi el este prelungirea în 
mitologia elenă a altuia cu mult mai vechi, care ne povesteşte 


38 G. Andreescu: „Iliada, Odiseea, Eneida” Ed. I. Creangă, Bucureşti 1979, 
pag. 271 
% Op. cit. pag. 224 
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despre transformarea frumoasei IO, de către Diaus Pitar sau 
Mithra, într-o „junincă abă ca zăpada”. 

Fără îndoială, „IO” este o ființă totemică anterioară celor 
de tip „,„BU-CEFALIC” (cap bovideu), fiind similară 
minotaurului cretan, ambele semidivinități fiind pre-ariene. 

În cultura noastră veche toate reprezentările 
cefaloforme, (în formă de cap), mai ales cele heraldice, 
reprezintă jertfe inițiatice şi, în acelaşi timp, întemeietoare. 

Îngurgitarea totală în animalul totemic atestă 
anterioritatea evenimentului mitic al cărei eroină este Io faţă de 
miturile ariene, mituri în care îngurgitarea este doar „pe 
jumătate”, deci substitutivă, parțială, nu totală. 

Urmele numelui „IO” apare mai târziu ca „IO- 
LAOS”- „poporul lui 10”, apoi în numele treibului elen coborât 
în Balcani din Carpaţi, numit „IO-NIC”, însemnând: „Victoria 
lui IO” , căci „nika” înseamnă „victorie” sau „„IO-NIS”, 
particula „nis” însemnând: „curgere”, „râu”, precum şi ca nume 
de trib tracic, (după unii de origine sarmatico-roxolană) în 
Panonia: „IO-AZIGII”, „IO-POZII” (Picioare de vacă) iliro- 
celto-veneți din Dalmația şi IO-PIGII, primii iliri ce au colonizat 
Italia, „pigy” înseamnă „a întemeia”, „a înfige țăruşul hotarului 
nou”. 

Numele „,Pan-onon” este grecesc (elenistic), însemnând: 
„Toate neamurile”, ca şi lacul Balaton - „Valah chtonos”, 
însemnând, tot în greceşte: „Lacul valahilor”. 

„IO” juninca este prototipul antitetic al indo-europenelor 
„Junona” şi Hera. Este izvor de cuvinte care desemnează 
tinerețea  antropomorfă şi zoomorfă: „jun”, „iuventute”, 
„Junc”, „junincă” etc. 

Ne-a rămas un obicei în zona Sibiului, la solstițiul de 
vară, numit „JUNII”, în care sunt reproduse dansuri cabpirice, 
dansatorii purtând mascoide de „cai solari”. Este în dansul 


39 


acestor călăreți transilvani ceva din cultul „Cavalerului trac”, dar 
şi reminiscente ale unui cult străvechi uraniano-mithraic în 
totalitate războinic şi masculin, deci mai recent, de sorginte 
ariană. 

„IO” este: „peregrina”, „cea care călătoreşte”. 
Numele ei este păstrat şi în latinescul: „RIO” — „R(EEA) IO” 
- „râu”, 

Trebuie amintită aici anecdota cu cei doi prieteni 
cunoscători de latină şi greacă, ce au hotărât să-şi scrie câte o 
scrisoare cât mai lapidară: Grecul a scris: „IO” (Citit: „e0”) - 
„Plec!”. Latinul i-a răspuns: „I” - „Du-te! 

„IO” stă neclintită de vreo cinci milenii în fruntea 
titlurilor de nobleţe ale regilor şi domnilor noştri atât în 
antichitatea tracă  (daco-getică), proto-română şi în 
feudalismul românesc. Până recent românii nu foloseau 
pronumele personal „eu”, ci „IO”!!! 

De fapt introducerea în limba română pe cale „administrativă” a 
formei „EU”, ca pronume personal, este forțată, nefirească, greu 
de pronunţat şi neadecvată. 


ZEUL ION 


La plecarea lor din munţii Carpaţi“, Ionienii au dus 
cu ei în Elada un zeu al apelor impetuoase numit ION. Erau 
preponderent păstori dar cunoşteau de acasă şi cultivarea 
cerealelor. Evenimentele migrației ionenilor se petrecea cu vreo 
două secole înainta de Zamolxis. Cu certitudine aveau cai, 
deoarece cultul cabalin la ionieni este atestat arheologic. 

Potrivit cercetărilor recente ionienii au „roit”. Nu a fost o 
dislocare a unei populaţii întregi. Suprapopularea spaţiului 
carpatic şi nord-pontic a generat, mai apoi şi migraţia 


® Levecque, Pierre: „Aventura greacă”. Ed. Meridiane, Buc. 1987,pag.27- 29 
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„verişorilor târzii” dorienii. Aşa că ION a plecat să întemeieze 
Grecia, dar a şi rămas, extrem de viguros, până astăzi, aici. 

Ei (grecii vechi, aheii) „recunoşteau drept străbun 
eponim un zeu fluvial tămăduitor ION, de la care ar fi 
păstrat temperamentul lor impetuos (cuvântul ionian ar fi 
avut semnificaţia de „inflăcărat”.... Mitul... a păstrat 
amintirea stabilirii lui ION în Ahaia. El şi urmaşii lui au 
domnit în ţinutul acesta până la venirea dorienilor...””. 

Că ION este APĂ vedem şi de la fizică, adică de la 
„lonii” din disocierea fizică a lichidului. 

Unii zic că numele „ION” vine din ebraicul „Yochanan” 
şi înseamnă: „Dumnezeu a avut milă”. Numai că evreii, ca 
neam, sunt puțin mai tineri ca ionienii. Biblia, după 1500 de ani 
la „vremea ionienilor”, spune despre numele Sfântului Ioan 
Botezătorul, următoarele: Sf. Elisabeta voia să-i pună pruncului 
numele loan. Rudeniile i-au replicat: „Nimeni din neamul tău 
(nostru) nu poartă numele acesta” (Luca 1, 61). „În 
mitologia greacă, ION a fost fiul, de o legendară înflăcărare şi 
impetuozitate, al lui Apollo şi al Creusei (Zeul şi regina erau 
traci n.n.), şi a domnit peste pămînturile care i-au păstrat 
numele: Ionia şi, de la acestea, avem Insulele Ionice şi Marea 
Ionică, în vestul Greciei."”?. Regina tracă Creusa (sau Crăiasa), 
mama semizeului ION, a participat la întemeierea Atenei. 

„L” înseamnă „a se duce” iar „on” „ontos” însemnă „a 
fi” sau „fiinţă”, de aici „ontologia”. 

ION - „Ameţitoare apă / Ce-nunecat te clatini”!!!%. 

Pentru influențe pregnante reciproce vom face 
incursiuni în civilizaţia traco-greco-romană. 


41 Op. cit pag. 32-33 
2 G. Pruteanu: ‚Doar o vorbă...” 
8 Labiş: „Moartea căprioarei” 
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Aţi observat că am folosit singularul în a defini cele trei 
culturi. Această trinitate culturală are o ființă unică (comună) 
aryană, ce nu mai trebuie argumentată. Mă refer strict la 
originile şi atributele fiecărei divinităţi, care, doar în ce priveşte 
numele par a fi diferite. Filonul comun ontogenetic începe încă 
din matriarhat, apoi indo-europenii crează aici o cultură şi o 
limbă comună. Tracii, fiind cei mai vechi şi mai numeroşi indo- 
europeni, sunt pomeniti în izvoarele mitice antice ca participanți 
activi (co-întemeietori) atât ai Atenei, cât şi ai Romei, aşa cum 
se va demonstra mai jos. 

Întemeietorul Atenei, Kecrops, era jumătate balaur, 
jumătate om, purtând pe umeri o „piele de lup”. 

La luptele întemeietoare ale Atenei au participat tracii 
prin principele OM (IMM) ARADOS care a murit în luptă. 
Supravieţuieşte prinţesa tracă CRAIUSA (crăiasa). “ 

Cât despre întemeierea Romei, Romulus şi Remus sunt 
copii zeului trac Ares-Marte, alăptaţi de lupoaică. 

De fapt tema „Likosului” (LUPUL ARY) se mai 
întâlneşte şi în „Eneida”, când regele trac Licurg îl ucide pe 
Polydor, tradus prin: „Multe doruri”. Poruncile zeului trac Ares- 
Marte, înfățişat uneori cu totemurile sale LUPUL, LEUL ARY 
dar şi cu URSUL CARPATIN, (aşa, Marte devine: „MOȘ 
MARTIN”), „ucid” mulțimea dorurilor tinerilor recruți. 

Însuşi zeul Apollon, fiind păstor la oile regelui trac 
ADMETOS îl ajută pe acesta să se însoare. Regele trac PELIAS 
(piele), avea o fiică râvnită de Admetos. Acesta făgăduise să o 
dea celui ce va înhăma la carul său un leu şi un urs. (Adică, 
celui ce va uni două triburi trace cu totemuri diferite). Apollon îi 
dete lui Admetos o putere uriaşă şi capacitatea de a îmblânzi 
aceste fiare — totemuri trace. Astfel Pelias a admis ca fiica sa să 
devină soția lui Admetos. 


* Kun. Op.cit. pag. 204 
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În „vetus latina”, adică în limba tracă: „ad” însemnă 
„la”, iar „„metos”, „mitere”, „misui”, „„misum” înseamnă „a 
trimite”. „„Pelias” este „cel învelit în pielea” totemului castei sale 
nobiliare, cu certitudine „lupul”, căci cerea aservirea „„leilor” 
şi a „urşilor”, lucru ce se credea a fi imposibil. 

Lupul fiind toemul zeului Arius (Ares- Marte), fraţii 
Romulus şi Remus nu aveau cum să nu fie „alăptaţi” şi ocrotiți 
prin „îngurgitare rituală” în bârlogul lupoaicei, ieşind de acolo 
impregnați cu toate atributele totemului arian „lupul-lupoaica”, 
devnită mai apoi: „Lupa capitolina”. 

Ajuns în Italia traco-dardanul troian Eneea o ia de soţie 
pe fiica regelui Latinus, Lavinia, după ce îl învinge pe 
pretendentul Turnus, protejat de „IO”. „Junona obţine 
aprobarea lui Jupiter (DIAUS PITAR indo-europeanul) ca 
noul popor care aveasă se formeze să nu se numească troian, 


ci latin”. * 


VALAHII ȘI LIMBA LOR 


Zona sud-dunăreană locuită de traci, chiar şi după 
invazia slavă din sec. al VII lea d.Hs., a mai fost numită o bună 
vreme: „MAREA VALAHIE”, cu capitala la Thesalonic, iar 
zona noastră nord dunăreană a fost numită „MICA VALAHIE”. 
lată mărturia unui text din anul 1275 d. Hs.: „„Thesalia cu 
capitala la Thesalonic, numită „Marea Valahie”, refuză 
hotărârile Sinodului de Unire cu latinii (catolicii), de la Lyon” *. 

Cuvântul: „VALAH”, nume de care trebuie să fim 
mândri, înseamnă pentru greci, germanici şi slavi: „OM DE 
NEAM LATIN” sau „Neam vorbitor al limbii latine”. În 


* Vergiliu: „Eneida ” 

% Drăgoi, Eugen: „Istoria Creștinismului în Date”. Editura Episcopiei 
Dunării de Jos, Galaţi, 2004, pag. 179 

” Şt. L. Roth: „Lupta pentru limbă în Transilvania 1842” 
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lucrarea: „Lupta pentru limbă în Transilvania”, în 1842, Ştefan 
Ludwig Roth arată şi că: „supunând popoarele de la Dunăre, 
romanii le-au impus acetora limba lor şi aşa a avut loc 
geneza limbii române”. * 

Refritor la originea limbii române, părerile s-au mai 
nuanţat, în sensul că nu se mai crede că importul de latinitate a 
venit direct din Roma, cum credeau „iluminiştii”, ci din tot 
spațiul vorbitor de latină, deoarece legiunile nu-şi recrutau 
soldații din Roma, ci din tot imperiul. 

În ultimul timp au apărut studii pertinente care arată o 
înrudire dusă uneori până la identitate între limba tracilor, 
cei mai numeroşi şi vechi europeni, cu limba locuitorilor din 
cetatea Latio, întemeiată de „regele Latinus”, care, 
odinioară, a dat pe fiica sa Lavinia de soţie tracului venit de 
la războiul troian: Eneea, întemeind astfel un nou neam, 
neamul latin. Aşa cum am spus puţin mai sus, limba 
acestui „nou neam”, numai datorită intervenţiei unor zei, nu 
s-a mai numit troiană (traco-dardană), ci latină.” Aici este 
vorba doar despre schimbarea numelui unei entități lingvistice 
deja existente cu mult timp înainte. 

Noi îl avem pe Eneea întemeietorul, ca semi-divinitate 
onirică (a somnului): „Moşul Ene / Pe la gene”. 

De două milenii „Eneida” lui Vergiliu este socotită ca 
adevărata istorie a naşterii limbii şi culturii romane. Publius 
Vergilius Maro, 71 î.Hr.— 19 î.Hr., cunoscut ca Virgiliu, este 
autorul Eneidei (,„Aeneis”), considerată epopeea națională a 
romanilor. 

Numai aşa se poate explica „dispariția” dintr-o dată a 
unei limbi vorbită de mai bine de jumătate din locuitorii 
Europei: limba tracă. În opinia noastră, ea n-a dispărut, ci 


% Idem 
* Vergiliu: Eneida 
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este: „Vetus Latina” sau „vulgata”, care mai apoi a devenit, 
cu aportul a numeroase alte influențe, suport al limbii latine 
clasice. 


INDO-EUROPENII sau ARIENII* 


Cine sunt indo-europenii? 

Este o aventură să vorbeşti acum despre „arieni” ca 
strămoşi ai tăi, din moment ce, cel puţin de două ori în istorie, 
acest nume a fost „şifonat” rău de tot. Prima dată în sec. al 
IV-lea d. Hs., când preotul eretic Arius a generat erezia: 
„arianismul”, care susținea subordinaţionismul în Sfânta 
Treime, subiect care va fi abordat în capitolul al doilea. 

A doua oară în sec. al XX-lea, prin „„nazism” care a 
promovat teoria necreştină şi anticreştină a raselor umane 
superioare şi a raselor umane inferioare. Potrivit învățăturii 
creştine toți oamenii sunt egali şi fii ai aceluiaşi Părinte. Arienii 
ar fi, în opinia naziştilor, rasa superioară căreia trebuie să se 
subordoneze celelalte rase umane. Potrivit acestei nocive teorii, 
germanicii erau: „rasa ariană pură”. 

Aducem un pios omagiu celor ce şi-au pierdut viaţa şi li 
s-a curmat firescul destin din pricina întunecimii ce a cuprins 
mintea unor oameni care s-au crezut supra-oameni, sfidând pe 
Dumnezeu şi legile Lui Sfinte, spălând, cât se poate, ruşinea şi 
pata de sânge nevinovat care au acoperit un nume străvechi al 


5 Pentru o foarte clară imagine asupra temei, consultați bibliografia 
propusă de Mircea Eliade, în „Istoria credințelor şi ideilor religioase”, vol I. 
Ed. Ştiinţifică şi enciclopedică, Bucureşti, 1981, pag. 442-444 
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strămoşilor noştri, egal în strălucire şi nobleţe cu numele tuturor 
celorlalte neamuri. 

lată mărturia despre populaţia ariană a reputatului 
grecolog Pierre Leveque în monumentala sa lucrare: „Aventura 
greacă”: 

„Odinioară se credea că arienii sunt o rasă unică. 
Cercetătorii actuali sunt de părere că arienii sunt un conglomerat 
de populaţii, care acum aproape 6000 de ani au creat, sau au 
adoptat, o limbă unică: „indo-europeana”. 

Acest fenomen capital s-ar localiza în două regiuni 
apropiate. Una în stepele Rusiei meridionale, pe ţărmul 
Mării Negre, cealaltă în spaţiul carpato-danubian. Din aceste 
două grupe distincte provine diferența între cele două 
grupuri ariene, numite (de către toţi cercetătorii şi istoricii 
fenomenului arian n.n.) convenţional: 

-Grupul adică: SUTĂ (numit în latină: „SATEM” - din 

care facem parte noi românii n.n.) şi: 

-Grupul CENTUM (care cuprinde grupul occidental, 

dar şi pe greci.) % 

Grecologul francez pomeneşte pe ruşii stăpâni acum 
peste „stepele din nordul Mării Negre”, dar uită să aducă aminte 
de românii locuitori de milenii în „spaţiul carpato-danubian”. 
ÎI iertăm nu numai din duh creştinesc, ci mai ales pentru că 
aduce un imens serviciu culturii noastre străvechi, amintind de 
Basarabia şi de Transilvania ca leagăn al formării primelor 
triburi ariene greceşti IONIENII şi DORIENII, ca veri ai 
DACILOR părinţii STRĂROMÎNILOR. În limba sanscrită s-a 
găsit cuvântu: „SUTA”(lat. „satem”), păstrat fidel doar în 
limba română „SUTĂ”, iar în limba latină cuvântul sanscrit, 
sinonim: „CENTUM”. 


5! P, Leveque. „Aventura greacă” Ed. Meridiane. Buc. 1987, pag. 27 
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A. Meilet propune o listă de cuvinte concordante în 
sanscrită, greacă, română şi alte limbi indo-europene. lată 
cuvintele româneşti cu origine sigură ariană: „Iată, mamă, soră, 
fiu, fiică; casă, capul casei (familiei); sat, capul satului; rasă, 
trib, rege, regat; loc fortificat, oraş; a făuri, oală, lut, ţărână, ţară; 
a toarce, a ţese, a coase, a ara, arie, car, a merge în car, a 
cumpăra, a se mărita, a purta, a purta fătul în pântece; turmă, 
bou, vacă, cal, iapă, mânz, tap, capră, scroafă, godin, gâscă, rață, 
albină, stup, câine, căţea, căţel; lapte, unt, brânză, smântână, 
miere, a mulge, lână, brâu, grâu, cerb, urs, leu, lup, şoarece, 
cocor, şarpe, muscă, bondar, viespe; fag, mesteacăn, ulm, salcie, 
stejar, ghindă, cereală, pai, pleavă, grăunte, a mânca, sare, 
râşniță; Dumnezeu, Pitar, pită, preot, a măcina; topor, roată, car, 
a merge în car, osie, jug, leucă, corabie, vâsle; aramă, aur, argint, 
(nu şi fier). Numele tuturor părților corpului uman şi numerele 
până la sută (dar nu şi „„mie”)”. * 

Înafară de lista lui Meilet, în limba noastră se găsesc 
numeroase alte nume, pe care ne străduim să le explicăm în 
lucrarea noastră. 

Cea mai importantă relicvă ariană din „vetus latina” 
limba tracilor, este numele berbecului sacru al zeului Marte 
numit la noi: „ARIES”, „ARIETIS”, „ARETE”, în latină; 
„berbex”, „berbecis”.* Chipul acestui Berbec sacru totemic a lui 
Ares: „ARETES”, al cărui cap cu coarne răsucite este aşezat în 
mod ritual deasupra stânii într-un par (lancie), se numeşte până 
astăzi: „ARĂTARE”. 

Arheologii susţin că acum 4000 de ani „unitatea precară 
a indo-europenilor s-a rupt, inaugurându-se o serie de 


®© P Leveque, op. cit. pag 28 

* Dunăre Nicolae: „Civilizație tradițională românseacă în Curbura 
Carpaţilor Nordici”. Ed. Științifică şi Enciclopedică, Bucureşti, 1984, pag. 
121 
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migrații”. În timp ce unii au rămas statornici în spaţiul lor de 
formare carpato-dunărean, un grup mare, de tip „sută”(,,satem”, 
de unde se pare că derivă cuvântul „„sat” cu pluralul „SATE”), a 
plecat de aici spre Orient şi „au colonizat nord-vestul Indiei 
până pe la anul 2500 (î.Hs.)”.* 

Este greu de argumentat istorico-arheologic plecarea şi 
întoarcerea arienilor. A fost mai degrabă o pendulare, un „dute- 
vino” de tip: „transhumanță pastoral-belicoasă”. 

S-au reîntors conduşi de legendarul rege Arius, în 
vechea Europă, ca invadatori: „Invazia indo-europenilor s-a 
petrecut în epoca neolitică... Aveau ca totem LUPUL, animal 
de pradă. Valorile lor erau distrugerea şi violenţa, bazate pe un 
cod de comportament masculin agresiv”. * 

Abia de acum putem aşeza termenul „INDO” înaintea 
termenului „EUROPENI”. La vremea aceea europeni” erau 
doar locuitorii dintre Munţii Caucaz, Munţii Carpaţi şi tot 
bazinul dunărean, inclusiv Munţii Balcani, precum şi riveranii 
mărilor: Mediterana, Egee, Marmara sau Dardania şi Adriatica. 

S-au numit ARIENI de la legendarul lor rege Arius. Nu 
este exclus să fi fost mai mulți regi cu acest nume. De aici derivă 
numele zeului războiului ARES, „părintele geților” (Ovidiu). 

„ARIA” înseamnă în sanscrită, (limbă înrudită cu a 
noastră), „NOBIL” sau „POPOR NOBIL”. 


* Ibidem 

5 James Harpur. „Atlasul Locurilor Sacre”. Ed. Aquila Oradea, 1993, pag. 
190 

* Marija Gimbutas: „Civilizație şi cultură. Vestigii preistorice în sud-estul 
european”. Ed. Meridiane. Buc. 1989. Preluat din: Vasile Filip „Eseuri 
etnologice”. Ed. Eikon. 2008, pag. 263- 264 

* Despre Aryaman scrie P.Thieme în „„DerFremdling im Rg Veda 

(1936): „Mithra and Aryaman ” ,Tranzacțions the Connecticut Academy of 
Arts and Sciences, 1957, vol. 41, pag 1-96 
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Ei mai sunt numiţi „Poporul grâului” fiindcă au 
introdus această plantă în consumul zilnic, numind-o: „cereală” 
(plantă a zeiței „Ceres” şi „Aya” însemnând: veşnică”, 
„sacră "),deoarece zeița Diana, Geea, Gaia, numită de către 
arieni şi Ceres purta în iconografie o cunună de spice de grâu, 
sau o coroană cu şapte turnuri de cetate. De atunci, grâul este 
socotit, la noi, sfânt. 

Alţii spun că sunt numiți: „poporul grâului” deoarece 
aveau părul blond, bogat, „legat în cozi, ca snopii de grâu” 
(Epopeea lui Ghilgameş), atât la femei, cât şi la bărbaţi. „Zeul 
trac Apollo avea părul blond strălucitor, fără să fi fost tuns 
vreodată”, iar Eminescu, îngerul poeziei româneşti, zice că. 
„Biblia ne povesteşte de Samson, cum că muierea/ Într-o zi, 
tăindu-i părul, i-a luat toată puterea...”. 

Filistinii  proto-traci era închinători lui Apollo, ca 
dealtfel toți fenicienii arieni. Samson tocmai îşi probase imensa 
putere rupând în două un „leu”, totem filistin. 

Până astăzi locul unde se adună grâul pentru a fi treierat 
se numeşte, la noi românii: „ARIA”. Probabil şi verbul „a ara” 
are aceeaşi origine, adică: „Loc curat / De arat şi semănat”. Şi 
Muntele Ararrat, în care a fost Edenul biblic şi unde s-a oprit 
după potop arca lui Noe, are aceeaşi origine. 

Totemul zoomorf (animalul de pradă, preponderent 
LUPUL), a variat în funcţie de zona pe care au străbătut-o 
arienii. Astfel, în timpul şederii lor temporare în zona 
mesopotamiană, au adoptat ca totem leul, numit „ary””. Au 
plăsmuit acolo un zeu numit „ARY-EL”, unind termenul: 
„Ary” cu zeul cananit: „EI”, căruia îi trimiteau ca jertfă capre. 
Aşa s-a născut jertfa „ţapului ispăşitor” din Biblie.“ 


5'8 Compte, op. cit. p. 14-26 
® S. Sanie. Op. cit. pag. 223 
0 Levitic 16, 21, 22 
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Nu este exclus ca numeroşii sfincşi să aibă o relaţie 
simbiotică cu Ariel, influiența fiind posibilă prin intensa 
tranzitare a Peninsulei Sinai. 

Legendara noastră babă: „o”, trecând prin nordul Mării 
Negre spre a întemeia prima dinastie egipteană, se pare că şi-a 
dus şi zeii cu ea, pe Apis (taurul cu soarele-ntre coarne) şi pe 
Ary, sfinxul. 

Tribul arian al moabiţilor din Canan avea un oraş 
numit  „„Areo-polis” (Oraşul lui Ary”). Localitatea 
biblică „Arymatheea” se traduce: „Zeița mea Ary”? (Ary-ma- 
theea), probabil înfăţişată ca o leoaică, asemenea celor din „friza 
leoaicelor” din vechiul Babilon, aflată acum în muzeele 
germane. 

„ARDEEA” („„Ary deea”- Zeița Ary), pomenită de 
Vergiliu în „Eneida””, între cetățile făuritoare de arme, poate fi 
numele unei regine a amazoanelor războinice, sau chiar o davă 
ce a dat numele Ţării Ardealului, mai ales că, aşa cum vom 
vedea mai jos, acest nume este atribuit şi Cibelei. În 
contemporaneitatea părintelui „Eneidei”, Cezar plănuia la Roma 
cucerirea vestitei cetăți plină de aur şi arme, capitală a 
„marticolis getes”, aşa cum le zicea Ovidiu strămoşilor noştri, 
Sarmizegetuza. Nu şi-a putut măsura puterile cu Burebista 
deoarece au fost asasinați amândoi în anul 44 î.Hs, laurii izbânzii 
revenindu-i lui Traian. 

Şi provincia biblică Samarya, conține particula „Ary”. 

Mitropolitul Bartolomeu al Clujului este de părere că: 
„Ariel” (Ary-EI) înseamnă „LEUL LUI DUMNEZEU”, iar 
grecii îl întâmpină pe Sf. AP. Pavel în „AREOPAG”, loc de 


6 Cartea a VII-a, pag. 95 
“ Biblia diortosită de mitropolitul Bartolomeu : Comentar la Cartea Isaia, 
cap.29, 1 
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judecată, unde era venerat un întreg panteon, între zei era şi 
Ary. Grecii şi-au „asumat” locaţia introducând între două 
cuvinte trace particula grecească: „ho”. 

Mai apoi, indo-europenii au adus cu ei până în Carpaţi 
cultul leului, deşi acest animal de pradă nu face parte din fauna 
locală. Avem chiar şi un sfinx în Munţii Bucegi. 

Aşa, prin totemul „Arya”, am devenit: „Pui de lei”, iar 
moneda nostră naţională, încă pentru puţin timp este: „LEUL”. 
Nu trebuie să ne pară rău pentru aceasta. „Euro” tot pe aici îşi 
are originea străveche! 

Râul ARIEŞ („Aries”) din Ardeal, cu nisipul său aurifer 
şi vestitele mine de aur, a atras aici ca un magnet numeroase 
populaţii, păstrându-ne acest nume strămoşesc până azi. 

Mitul Argonauţilor ar putea avea aici spațiul de 
desfăşurare, deoarece ei căutau berbecul cu lâna de aur. Numai 
tracii nordici numeau berbecul auriu, cu coarne răsucite: 
„ARIES”, „ARIETIS”, „ARETE”. * 

Nu este exclus ca, la plecarea lor spre Orient, indo- 
europenii să fi dus cu ei numele tribului pelasg carpatin din care 
făceau parte: „ARIMII” (N. Densuşianu), trib ce avea ca totem 
berbecul „aretes”,urmărit constant de fratele toemic antagonic 
din umbră: „lupul” „înghiţit pe jumătate” la rândul lui de 
către balaurul al cărui chip şi l-a asumat Cadmoş întemeietorul 
Europei. 

Deci, primul totem „Ary” era LUPUL! Apoi, 
impresionați de maiestatea leului asiatic şi de ferocitatea lui, l- 
au adoptat şi pe acela ca semi-divinitate, substituindu-l lupului. 


& Faptele Apostolilor 17, 16 u). „„Pagus” înseamnă „sat” în limba 

tracilor „„Vetus latina”, deci: „Satul lui Ary” 

& Dunăre Nicolae: Op. cit. pag 121 

6 Prof. dr. V.Filip: „Paradigme mentale şi prototipie mitică în structura 
colindei româneşti” Cluj-Napoca, 1998, pag. 23. Teză de doctorat la Univ. 
Babeş-Bolyai 
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Termenul „ari-mis” are în compoziţie particula „Ary”, care, 
înainte de „misiunea spre răsărit”, era totemul „lup? dar şi 
„vetus latinus”-ul: „mis” , adică „a trimite în misiune”, (lat. 
„mito”, „mitere”, „misui”, „misum””). 

Tema „Arius - animal de pradă” o regăsim în sec. al 
IV-lea d.Hs., aplicată de către bizantini ereticului Arie, deşi 
acesta, înafară de nume, nu avea nimic comun cu arienii. În 
„Acatistul Sfintei Treimi”, Arius este: „...0o fiară cumplită 
intrând în turma cea cuvântătoare a lui Hristos şi răpind oile 
de la adevărata mărturisire a dreptei credinţe”. (Icosul al IV-lea). 
Diferenţa onomastică stă doar în faptul că ereticii creştini erau 
numiți: „ariani” iar triburile indo-europene: „arieni”. 


„OCHII LUPULUI ARY” 


Cuvântul românesc: „LICURICI” (strălucire în 
noapte) ne-a rămas de la arianul: „lycos” care înseamnă: 
„lup” şi „ury” sau „ary”. „Ochii lupului Ary” vor străluci 
veşnic în toate nopţile de basm ale culturii noastre 
nepieritoare! 

Crengile de stejar, fag şi carpen intrate în putrefacție, 
acumulează şi emană fosfor. Când sunt întrunite condiţiile de 
umiditate, fosforul străluceşte feeric în noapte. Este de închipuit 
ce spectacol nocturn ofereau strămoşilor noştri străvechile 
păduri de stejar pe dealurile noastre în vechime, când lemnul 
râmânea acolo sute de ani neadunat de oameni pentru foc! 


ȘOLOMONARII 
Cuvântul arhaic românesc „ȘOLOMONARI”, care 


desemnează o persoană ce provocă sau alungă ploaia şi vremea 
rea prin magie şi incantaţii, atestă păstrarea la noi a practicilor 
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călugărilor pileați zamolxieni referitoare la alungarea furtunii 
prin „încantații şi săgetarea norilor” (Herodot). 

Potrivit D.L.R.M.S, „şolomonarul este o persoană care 
are noțiuni de astronomie, face calendare şi prevesteşte vremea. 
Este un vrăjitor care citeşte în stele şi căruia i se atribuie puterea 
de a stăpâni ploile şi grindina”. 

Şolomonarii erau persoane singuratice, trăind în păduri. 
Omanenii le lăsau de mâncare în anumite locuri, după care 
plecau fără să se întâlnească cu ei, lăsându-le scrise pe răboj 
dorințele lor. Practicile lor magice au însoțit cultura românească 
până nu demult. 

În cuvântul „şolomonari” putem distinge cuvântul semit: 
„şalom” - „„pace”, apoi cuvintele greceşti: „on, ontos” - ființă” 
şi „mona” de la „monos” - singur”, de unde avem termenul 
„monah” - „om singur”, precum şi numele totemului 
divinitatății: „Ary” adică: „Pacea (liniştea) călugărilor lui 
Ari”. 

Asocierea unor termeni de proveniență semită la 
terminologia atestată în limba sumerianao-ariană sanscrită: 
„Ary-El”, „Şolom-mon-ari”, etc., nu trebuie să ne mire, 
deoarece în Țara Sfântă asirienii au adus o populaţie ariană din 
vechiul Sumer (Țara Senar). Aşa a luat ființă Sam-arya, ai cărei 
locuitori au ridicat pe muntele Garizim (şi aici apare 
particula „Ary”) un templu în care, pe lângâ „„Ary”, mai era 
venerat şi taurul sacru al lui Mithra. Puţinii evrei localnici, sub 
presiunea străinilor, recidivează în cinstirea lui Baal Amon, 
„„Viţelul de aur” (Ieşire, 32, 1-20 şi loan 4, 20), fapt pentru care 
ceilalți evrei cinstitori ai lui Iacve (Elohim), unicul Dumnezeu, 
nici nu treceau prin Samaria ca să nu se spurce, iar dacă erau 


& Dicţionarul limbii române moderne, Ed. Academiei R.P.R. Buc. 1958, pag. 
783 
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siliți de timp să o facă, îşi scuturau încălțămintea la graniță, ca 
nici măcar un fir de praf din țara păgânilor să nu fie luat cu ei. 


POPOARE ARIENE 


Origine indo-europeană (ariană) au următoarele popoare: 

1. TRACII, care sunt strămoşii noştri, ai tuturor 
vlahilor sud-dunăreni şi ai albanezilor, au fost cea mai mare 
populație indo-europeană, cu aproximativ 100 de triburi. 
Urmaşii lor s-au constituit ca entitatăți națonale în cele două 
mari Vlahii, nord şi sud Dunărene. 

Pe teritoriul țării noastre erau triburile trace: Dacii 
(Ardealul), Geţii (Valahia), Carpii, de la care avem numele 
munţilor noştri (Moldova),  Besii (pe ambele maluri ale 
Dunării) şi Agathyrşii despre care Densuşianu scria: „După 
tradițiunile culese de Herodot de la grecii de lângă Marea 
Neagră, Agathyrsus, protopărintele agarthyrşilor de lângă râul 
Mápıs (azi Mureş), a fost fiu al Echidnei; iar, după Hesiod, 
Echidna era din Țara arimilor. “ 

Numeroasele „Dacii” care au avut stăpânire politică 
şi militară peste diferite alte triburi tracice, mai ales a celor 
sud-dunărene, moesi, iliri, dardani, macedoneni, besi etc, nu 
schimbă specificitatea etnică a acestor triburi, ci întăreşte 
conştiinţa apartenenţei la acest mare neam al antichității, 
din care noi suntem o rămăşiţă destul de viguroasă. De 
multe ori diferenţa între aceste triburi consta doar în felul în care 
erau numite de către străini şi mai puțin de felul în care se auto- 


S Nicolae Densuşianu — „Dacia Preistorică ”. Editura Meridiane, Bucureşti, 
1986. pag. 342 
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denumeau. Aşa că nu este vorba de diferenţe în structura etnică 
fundamentală, ci doar onomastică şi dialectală. 

Tracii erau politeişti. lată câțiva zei ai tracilor: Hestia, 
Diaus Pitar, Hera, lo, Ion, Zamolxes, Gebeleisis (Cibela- 
Diana), Hera, Demetra, Arthemis, Apollo, Ares (Ary- 
Marte), Uranos, Saturn, Venus, Pann, Hermes, Dionysos, 
Esculap, Orfeu, Eros, Prometeu, Hercule, Cadmoş, 
Armonia, Narcis, Mirina Ardeea - zeița amazoanelor etc. 

Astăzi aceşti zei sunt socotiți în mod eronat zei exclusiv 
ai grecilor! 

Această „realitate? nu este deloc măgulitoare pentru noi, 
urmaşii acestui mare neam al antichităţii, deoarece cercetătorii 
de bună credință afirmă că primele triburi greceşti ionienii, 
dorienii şi aheii au coborât în Balcani de peste Dunăre: 
„Oamenii de ştiinţă sunt de părere că obârşia acestora 
trebuie căutată în ținutul pământurilor negre ale Rusiei 
meridionale, ale Basarabiei şi Transilvaniei” S%. 

Luând în considerare că slavii, în speță ruşii, au venit 
aici după două milenii şi jumătate, putem socoti că originile 
mitice ale grecilor sunt comune cu ale locuitorilor străvechi ai 
Carpaţilor şi nordului Mării Negre. „Când ionienii, primii 
greci, au migrat acum 4000 de ani, din spaţiul carpato- 
danubian, au traversat în mod sigur Balcanii” “ducând cu ei 
şi zeii strămoşilor noştri comuni, din Kogaion în Olimp. „Primii 
grecii sunt ionienii, care recunoșteau derpt străbun eponim 
(moş) un zeu fluvial tămăduitor numit ION.” Mitul vorbeşte 
despre urmaşii lui Ion, care s-au stabilit în Ahaia, ducând cu ei şi 
cultul aryan al lui Uranos (Varuna). Această „Ţară a lui Ion”, 
numită şi „Țara Dorului” este Europa lui Cadmoş de pe 


8 Levecque, Pierre: „Aventura greacă” pag. 18 
% Op, cit, pag. 29 
7 Op. cit. pag. 31 
7 Op. cit, pag. 35 
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lângă Dunărea care a fost coloana vertebrală a lumii tracice 
şi a celei pretracice guvernată de frumoasa „IO” de care s-a 
îndrăgostit însuşi DIAUS PITAR. 

IO, ION, DOR, PITĂ, MOŞ, BABĂ şi ŢARĂ sunt 
cea mai completă definire a  multimilenarului NEAM 
ROMÂNESC! 

Tracii ocupau Balcanii până pe Muntele Olimp, la nord 
până lângă Moscova de azi, la vest până în Cehia şi Slovacia, 
unde se găsesc urmele lor şi la est până în Levant. Cuvântul 
Capadochia înseamnă „Capul dacilor”: „Cap daky”, numele 
provenind de la jertfele „bucefalice” aduse de pileaţi. Chiar şi 
numele unei culturi neolitice de la noi atestă „„bucefalismul”: 
„Cultura Cârcea-Gura Baciului”. 

În Asia Mică se găsesc reminiscenţe trace : Tribul 
„filistenilor” lui Goliat este pomenit des în Biblie; fenicienii sunt 
ŞI ei indo-europeni, înrudiți cu tracii. 

Aromânii sau machedonii, istro-românii, megleno- 
românii etc., sunt populaţii urmaşe ale traco-romanilor sud- 
danubieni. 

Cei mai importanți traci ardeleni sunt: 

- DACII, numiţi şi DAVII. Numele lor a devenit nume 
generic al tuturor celorlalți traci ardeleni, şi nu numai: 

- COSTOBOCII care au creat Ţara Năsăudului din 
nordul Transilvaniei. De la ei avem numele poetului Coşbuc. 

- AGATIRȘII stăpânind centrul Transilvaniei şi Podişul 
Moldovei. Ei au oprit înaintarea sciților peste Carpaţii numiţi 
atunci: „Cauca-ze” (Căciulile zeilor). 

-TIRAGEȚII se întindeau din estul Ardealului până la 
gurele Nistrului. Ei stăpâneau Tiraspolul (Oraşul fiarei). 

-CARPII sau „carpizii”, numiţi şi „caucii”, „caucazii” 
sau „coconii”, ocupau zona montană maramureşeană şi est- 
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transilvană până în centrul şi nordul Moldovei. De la ei avem 
numele actual al munţilor noştri, precum şi onomasticul: „Carp”. 

- BESSII erau oieri care practicau transhumanţa peste 
Dunărea care îngheţa iarna. Pe lângă oierit ei erau destoinici 
mineri. Romanii i-au folosit în minele de aur din Ardeal şi în 
exploatarea sării în toată Dacia. 

Sfântul Niceta de Remesiana, numit şi „Apostol al daco- 
romanilor” era de neam bess, născut lângă cetatea în care a văzut 
lumina zilei şi Sfântul Constantin Cel Mare, Naisus (Niş), ca şi 
celălalt împărat stră-român al Bizanțului, Istinian, născut în 
Tauresium. 

Sfântul Paulin de Nola, prieten al arhiepiscopului Niceta 
din Remesiana, descrie activitatea misionară a vrednicului 
ierarh, pomenind de ocupaţia de bază a besilor: mineritul, 
arătând în două poeme închinate Sfântului Niceta efortul „depus 
pentru evanghelizare şi educare latină (latina cultă n.n.), a 
popoarelor din Dacia Ripensis şi Dacia  Mediteraneea 
(vorbitoare de veacuri a „veus latinei”.n.n.), îmblânzind inimile 
barbarilor, învăţându-i să trăiască în pace şi în dreptate, cântând 
şi slăvind pe Hristos”. 7 

Bessi vărau cu oile în Carpaţi şi iernau lângă Dunăre. 
Sunt atestaţi în Ardeal până în sec. al XIII-lea d.Hs., în legătură 
cu invazia pecenegă. Ei sunt întemeietorii cetății Bistriţa 
(„Bess-ter-ze” adică: „Bess”-,,besii” „terra” 
„țară”-,„pământ”, „ze”- „zei”: „Tara dată de Dumnezeu 
bessilor). Cetatea medievală s-a mai numit Nossa şi Bystricia. 

Lângă Bistriţa este satul „„Bessi-nev” sau „Satul nou al 
bessilor”, azi Viişoara. Localitatea, azi cartier al Bistriţei, apare 
în documente în 1332, ca: „BESENEU - Villa paganis”.” În 
cronicile medievale ungureşti, pecenegii au fost confundați cu 


72 Ştefan Alexe, „Imnul „Te Deumşi creştinismul românes”, în Îndrumătorul 
bisericesc, Buzău, 1983, p. 92. 
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bessii sud-dunăreni (traco-vlahi). Aveau şi de ce să-i confunde, 
deoarece vlaho-bessii, pe care pecenegii i-au stăpânit temporar, 
au fost folosiți de către ţarul vlaho-bulgar Simion, când i-a 
alungat de la Dunăre înpreună cu pecenegii pe unguri, până în 
Panonia. Vlaho-bessii, ocupați atunci de către pecenegi, au fost 
socotiți pecenegi, deoarece erau corpuri din armata acestora. 
La Monor, în sec. al XIII-lea (1224) sunt pedepsiți 

„nişte bisseni vlahi pentru că nu şi-au plătit dările pentru 
cruciadă”, ei nefiind catolici, ci ortodocşi. Se atestă în zonă 
ŞI: „...dreptul de folosință aupra SILVEM BLACORUM et 
BISSENORUM.” (Trad. : Pădurile valahilor şi ale bessilor).* 

Pentru susținerea acestei opinii propunem faptul similar 
din anul 1241, când tătarii au silit pe toți bărbaţii români şi 
unguri apți de război să îi urmeze în expedițiile lor. Aşa că nu 
toți tătarii năvălitori erau cu adevărat tătari.” Prima dovadă 
arheologică din zona Bistriţei a existenţei din vechime a acestor 
populaţii traco-danubiene este o piesă de bronz din zona 
bistrițeană Cighir aparținând culturii Witemberg, un „celt” şi un 
topor de bronz la Domneşti, apoi un fierăstrău trepanator din 
bronz, atestând practici chirurgicale ale şolomonarilor şi ale 
pileaților lui Esculap tracul, descoperit la Galaţii Bistriţei, 
precum şi un paloş de bronz descoperit la Posmuş. “ 

-ARIMII, cei mai vechi locuitori ai Ardealului, erau 
pelasgi prearieni (Culturile arheologice: Turdaş-Vinca, Cucuteni, 
etc). Au avut rege pe Sarmis - zeul, întemeietorul 


? Boca, Pompei: „File de istorie” - „Vechimea documentară a localităţilor 
din Jud. Bistriţa-Năsăud”, vol. I. Ed. Muzeul de istorie Bistriţa, 1971, pag. 
101 

7” Tanco, Teodor. „Pagini alese din istoria Monorului ”. Ed V.R.V. Cluj-N. 
2001, pag. 123 

13 Cf. „Codex-ului Mănăstirii Benedictine din Luxemburg” 

79 Ştefan Dănilă: ,...Descoperiri întâmplătoare”. „File de istorie” Bistriţa, 
1971, pag. 259-277 
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Sarmizegetusei. Se mai numeau şi „umbrii”. De aici avem 
cuvântul „umbră”. Grecii le ziceau „onirii”- „visătorii”. Aceştia 
aveau un oraş lângă „Munţi Ripa? numit „„Romechium 
Harmonia?” după numele soţiei lui Cadmoş.” Urmele lor 
arheologice se găsesc între Reghin şi Deda, jud. Mureş. 

Alți arieni: 

1. HITIȚII au trăit în Anatolia şi au dispărut ca neam 
din istorie. Erau posesorii unei civilizaţii avansate. Sunt descrişi 
în Scriptură ca oameni drepți, cinstiţi, credincioşi, monogami, 
buni strategi etc. (II Regi cap. 11). Erau un neam războinic, care 
l-a înfruntat pe Ramses egipteanul în cea mai mare bătălie a 
antichităţii: „Lupta de la Kadeş” (sec. al XIII-lea, Î.Hs.). În 
Canaan aveau numeroase cetăți, cea mai importantă fiind 
Ierihonul, care în acelaşi secol au fost distruse de către evreii 
nomazi ce veneau din robia egipteană. 

2. GRECII sunt cei mai cunoscuţi dintre indo-europeni. 
Datorită  „Theogoniei” lui Hesiod (sec. al VII-lea î.Hs.), s-a 
creat falsul „clişeu” indeobşte acceptat că zeii olimpieni, în 
număr de 12 sunt, în exclusivitate ai grecilor. lată numele lor: 
Zeus, Hera, Athena, Poseidon, Hades, Hephaistos, Hestia, 
Demetra, Arthemis, Apollo, Ares şi Afrodita. Toţi aceşti zei 
sunt comuni tutror indoeuropenilor, izvoarele antice greceşti 
afirmând că mai bine de jumătate sunt de origine tracă. (Cei 
subliniați au origine certă tracă). Deşi puţin numeroşi, prin 
cuceririle iliro-tracului Alexandru Macedon au dezvoltat o vastă 
cultură materială şi spirituală în limba lor, „mondializată” prin 
elenism şi neo-elenism. Ei, prin limba şi cultura lor, au influenţat 
decisiv întreaga cultură şi dezvoltare europeană, inclusiv cea 
creştină. 


7 Orpheos Argonauticele V. 1142 — Cf. Odyss. XXIV. v. 12 — Dionys. Per. v. 
714 
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Toate cărțile Noului Testament au fost scrise în limba 
greacă elenistică, precum şi scrierile filozofilor antici şi ale 
Sfinților Părinți ai Bisericii Răsăritene, din primul mileniu 
creştin. 

3. ITALICII sunt indo-europenii care mai târziu au 
fondat Roma, acum aproape trei mii de ani, apoi Imperiul 
Roman şi uriaşa cultură latină. Vergiliu, în „Eneida”, descrie 
numeroase triburi ariene care au invadat succesiv peninsula, 
unele fiind tracice. Turnus, înainte de Eneea, purta pe scurul 
făcut în cetatea ARDEA, chipul zeiţei 10! * 

4. GERMANICII. Populaţiile germanice au un rol 
hotărâtor în cultura europeană. Cele mai importante grupuri 
etnice germanice sunt: germanii, anglo-saxonii şi popoarele 
nordice. 

5. BALTO-SLAVII. Sunt cei mai noi indo-europeni. 
Numeroasele triburi slave au creat o cultură aparte, influențând 
şi ei decisiv lumea europeană. Ultimele migrații slave spre zona 
noastră s-au petrecut în sec. al VII-lea şi al VIII-lea d.Hs. 

6. CELȚII au fost asimilați de germanici, iar alții de 
către traci (boii şi taurisci1). Au avut un rol important în istoria 
Europei. Cultura avansată a celților dă posibilitate ocdidentului 
anglo-saxon destul de sărac în istorie străveche să se ancoreze 
într-un trecut strălucitor. 

7. ARMENII sunt azi un popor mic, dar cu o istorie 
măreaţă. 

N. Iorga zice despre armeni: „Noi suntem rude prin 
aceea că avem sângele acesta trac. În el ambele popare au 
moştenit şi câteva caractere: aplicaţia către poezie, iubirea de 
muzică şi altele”... „Ca istoric am cunoscut rolul pe care l-a avut 
în istorie poporul armean precum şi suferinţele şi martiriul care 


% Vergiliu. Op. cit. pag. 95 
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i-au fost sortite acestui popor nobil şi constructor”. Una dintre 
zeitățile armene se numea „VANATUR” şi era înfățişat în zodia 
„Arcaşului”. Tigran Grigorian spune că: „s-ar traduce prin: 
„Ospitalierul”, sau zeul Anu”.“ Ce păcat că autorul nu ştie 
româneşte! 

8. FENICIENII au dispărut din istorie, fiind arabizați şi 
islamizați. Erau o populaţie avansată având ca centre oraşele 
Ugarit, Byblos, Tyr şi Sidon, de pe coasta orientală a 
Mediteranei, în Asia Mică. Marea capitală a fenicienilor a fost 
Cartagina, în nordul Africii. 

Fenicienii sunt inventatori ai alfabetului din care a 
evoluat alfabetul latin şi grecesc. Sub aspect mitic ei sunt fiii lui 
Fynix, fratele lui Cad-moş şi al Europei, (Ovidiu. 
Metamorfozele”) implicit, vorbeau o limbă comună! 

Filistenii biblici celebri Samson şi Goliat erau traco - 
fenicieni. Noi avem o biserică: „Golia”, a boierilor Golescu, dar 
şi cuvântul: „GOL”. 

Putem concluziona că şi tracii aveau acelaşi alfabet 
numit generic: „fenician”, din moment ce erau vorbitori ai 
aceleiaşi limbi, cu dialectele inerente, dialecte din care s-au 
dezvoltat mai târziu, în acest imens areal şi în acelaşi timp un 
uriaş creuzet, limbile actuale de sorginte indo-europeană. 

Vom fi rezervaţi în a folosi termenul „INDO- 
EUROPENI” pentru că el nu acopoeră întru totul (în întregul 
său) cultura aryană, deoarece invadatorii au purtat cu ei spre 
Asia cultura europeană din mezolitic şi paleolitic, impregnând- 
o cu miresmele orientale ale altor străvechi culturi cu care au 
intrat în contact în periplul lor, apoi, la revenire, au găsit aici o 
cultură străveche matriarhală, care a evoluat separat timp de 


PT igran Grigorian „Istoria şi cultura poporului armean!” Ed. Ştiinţifică. 
Bucureşti 1993. Text copertă 
5 Idem, pag. 168 
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milenii şi pe care au asimilat-o treptat prin forță brutală 
masculină. Cu mult mai potrivit este termenul „ARIENI”, 
deoarece acesta îi cuprinde şi pe invadați şi pe invadatori, 
tremenul fiind totemul celor vechi, ca mai apoi să îi definească 
în toată comlexitatea culturii lor pe noii veniți. 

Pentru indo-europenitatea noastră vom apela la 
similitudini cu religia şi cultura Indiei străvechi, de dinainte de 
perioada budistă, dar şi la limba sanscrită. 

„Arius păcurariul” („pecuria ” înseamnă turmă de oi şi 
în sanscrită şi în latină), şi-a urmat „steaua sa” planeta Saturn, 
pe cer, precum şi simbolul său terestru „„Berbecul cu lâna de aur 
şi coarne răsucite, ...ființă cosmogonică”*!, provenind din lumea 
carpato-caucaziană, până în Orientul Îndepărtat, lăsând acelora 
ca moştenire spirituală numeroşii săi zei, între care şi un atribut 
al său ridicat la rang de divinitate: „andria” sau ,bărbăția”, la 
noi „INDREIT”, cel ce a dat numele țării: „Indra” — India. 

Herodot spune că influenţa ariană a cultului berbecului 
sacru a ajuns şi la egipteni: „Amon (sau Diaus Pitar, Zeus, 
Jupiter), s-ar fi arătat lui Hecule înfăşurat într-o piele de berbec 
cu capul acestuia, ceea ce ar justifica sacralitatea berbecului lui 
Marte (Ares n.n.) în Teba (Egiptului n.n.)””. 


MOŞUL ARIUS, ARES sau MARTE 


81 Y, Filip: „Universul colindei româneşti...structuri de mentalitate arhaică” 
Ed. Saeculum, I.O. Bucureşti, 1999, pag.73 
8&2 Apud J. P. Clewbert 1995, 34. Preluat din: V. Filip, Op. cit, pag.73 
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ARES sau ARIES este socotit de către toți scriitorii 
antici ca zeu al geților (tracilor), preluat mai apoi de către greci 
şi de romani. 

Ovidiu, în „„Metamorfozele” îi numeşte pe geți: 
„„Marticoliis getes” - „geții războinici” sau „geții care sunt fiii 
lui Marte”. ® 

J. P. Clewbert traduce aproximativ în franceză zicerea 
despre geți a lui Ovidiu tomitanul: „geții războinici”, fiindcă: 
„„Marti-col-iis” înseamnă de fapt „cinstitorii lui Marte”, „cei 
care îl au ca zeu protector, (părinte) pe zeul Marte”, 
deoarece „,coli” vine din latinescul: „colo, colere, colui, cultum”, 
iar particula finală „iis” înseamnă „fiii”, „copiii”. Ares nu are la 
noi numai copii ci, cum am zis mai sus, ci şi un râu: ARIEŞ 
(Aries), desemnând atât zeul cât şi poporul zeului. 

Fernand Comte constată şi el acelaşi lucru: „Tracia este 
ţara sa de origine. Poporul agresiv şi belicos din această 
regiune (a Europei n.n.) a avut un cult deosebit pentru Ares. 
Cultul său a fost preluat apoi în Teba, Sparta, Atena şi 
Roma. 

Doi preoţi ai lui Ares mergeau înaintea trupelor şi 
dădeau semnalul de începere a luptei, cu ajutorul torțelor. 

La Roma cultul lui era reprezentat de o confrerie de 
preoți respectați, numiți „SALI PALATINI”, care păstrau cele 
douăsprezece scuturi crestate, „căzute din cer” şi executau 
dansuri războinice...Ares (Marte) este considerat TATĂL 
LUI ROMULUS FONDATORUL ROMEI. 

EI (Ares, zeul trac, n.n.) a dus Roma pe culmile gloriei 
mondiale”. 

Vom vedea mai jos că nu numai zeul trac al războiului, 
ci şi „Moşul Ene” (Eneea) traco-dardanul, scăpat din Troia, au 


5 Ovidiu, op. cit, pag. 172 
5 Fernand Comte. Op. cit, pag. 31 
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dăruit locuitorilor din Laţio nu numai gloria victoriilor 
războinice, ci şi toate zeitățile numite: „PENAȚI”, dar mai ales 
suportul (matricea) unei limbi nemuritoare: „VETUS 
LATINA” (Vulgata), sau limba tracilor, care a devenit mai 
apoi, suferind numeroase alte influențe notabile, limba latină 
clasică. 


CAD-MOȘ - ÎNTEMEIETORUL EUROPEI 


Mitul lui Cad-moş spune că: „Zeus în chip de taur o răpi 
pe EUROPA fiica lui Agenor. Agenor însemnă: „fără să fi fost 
născut”, adică un fel de Adam.“ 

Agenor trimite în căutarea ei pe fiii săi, fraţii Europei: 
Fenix, Kylix şi Cadmoş. Fenix întemeiază Fenicia, Kylix - 
Cilicia, iar Cadmoş EUROPA, de-a lungul bazinului 
dunărean. 

Se poate observa de aici foarte clar o înrudire directă 
între cultura feniciană, întemeietoare a unui alfabet din care 
s-au dezvoltat alfabetul grecesc şi cel latin, cu cultura 
neamului tracilor, despre care avem dovezi clare că erau 
posesorii unei culturi foarte avansate, fiind, probabil, înaintea 
sumerienilor, primii oameni care au scris. 

Tema din icoana ecvestră: „Sfântului Gheorghe omorând 
balaurul” este influențată indubitabil de mitul precreştin al 
„Cavalerului trac”, mit atât de răspândit în zona carpato- 
balcanică, al cărui prototip este Cad-moş. 

Numele „KAD”, căruia i s-a adăugat mult mai târziu 
particula „„moş”, dacă este citit de la dreapta spre stânga, aşa 
cum s-a scris şi s-a citit la Tărtăria şi apoi în Akad şi în Sumer, 
înseamnă: „DAC”. Şi numele „SUMER” citit cum citeau 


5 Ovidiu: „Metamorfozele ”. Ed. de Stat pentru Literatură şi Artă, 1954, pag. 
76-84 
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sumerienii, atestă mitul fratricidului întemeietor al Romei, adică: 
„REMUS”, fratele lui Romulus, un fel de Abel biblic, 
asemănător cu „mândul ciobănel” mioritic. Sau, poate că pentru 
sumerieni nu însemna nimic, deoarece Sumerului locuitorii săi îi 
ziceau: „Țara Senar”, doar noi îi zicem Sumer! 

Particula  „KAD” poate înseamna şi: „hărăzit”, 
sau „i-a căzut la sorți” să caute şi să întemeieze Europa lângă 
Dunăre. 

Este aici mitul căderii omului în păcat şi implicit în 
„durerile naşterii” şi continuei transformări, temă atestată biblic. 
„În dureri vei naşte prunci” (Facere 3, 16). Astfel Cad- moş 
poate reprezenta pe omul ieşit din rai: „„Moşul” căzut din pomul 
vieții. 

Poetul Ovidiu îl descrie pe Cadmoş într-un mod uluitor, 
mirific. După Ovidiu, Cadmoş este când Esculap, când „Şarpele 
zeu”. lată textul : „Zeul prielnic ţi se va arăta în vis... Drept, în 
picioare, toiag țărănesc ține-n stânga, barba sa lungă îi mângâie 
dreapta... (Apoi, zeul zice n.n.): Lăsaţi-vă teama! Veni-voi! Alta 
îmi va fi însă faţa. Priveşte-acest şarpe care-a-nvârtit împrejurul 
toiagului meu a lui noduri. Chipul acestuia iau... cu înălțime de 
trup cum se cade la zei când se schimbă”. Astfel Cadmoş — 
Esculap, în chip de balaur, mântuieşte Roma de o molimă 
cumplită. 

Comosicos marele rege-preot al dacilor este identificat 
uneori ca fiind frate al lui Cadmoş, alteori urmaş direct al 
acestuia, de mai mulți cercetători (I. H. Crişan, M. Eliade, 
R.Vulcănscu). Particula „„mosi” defineşte calitatea de MOŞ. 
Numele Comosicos poate însemna: „Împreună locuitor cu 
Moşii” („coo” — împreună, „„mos” —moş, „icos — casă). 

Potrivit lui R.Vulcănscu, , litera „D”, în numele propriu 
Cadmos, ar fi fost introdusă de scriitorii antici greci cărora le era 


5 Ovidiu, Op. cit. pag: 240-241 
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străin termenul „moş”, precum străină le era şi litera „ş”, fiindcă 
în mai multe cazuri ei au transcris cuvântul „„Moş” ca: „demos” 
cu sens de: „popor”.“ Alt derivat zonal al numelui lui Cadmoş, 
este Ca(d)masis. 

În 1971, la Niculiţel, s-a descoperit o bazilică străveche 
creştină conținând o criptă cu moaştele a patru sfinți, între care 
unul este CAMASIS, iar sub criptă erau moaştele a încă doi 
martiri.  Martirologiile străvechi pomenesc din vechime la 
aceeaşi dată pe Sf. Filip şi cei împreună cu dânsul, 
iar „Martirologiul hieronymian” mai pomeneşte pe Zotic, Atal, 
Eutihie, Camasis, Quirinus şi alți douăzeci şi opt de martiri. Pe 
peretele criptei, sub monograma lui Hristos stă scris: „„Martires 
Hristou” adică: „Martirii lui Hristos”.* După mai bine de un 
mileniu şi jumătate arheologia românească a avut privilegiul să 
confirme martirologiile străvechi, prin descoperirea din 1971 de 
la Niculiţel, jud. Tulcea! 


s R, Vulcănscu, Op. Cit. 223 
5 M. Păcurariu: „I. B. O. R. Vol. I, pag. 75-80 
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Această hartă demonstrează că Dunărea era „coloana 
vertebrelă” a Europei străvechi. 

În munţii traco-ilirilor sau geto-moesilor, CAD-MOŞ 
ajunge la o peşteră într-un loc păduros şi mirific. În peşteră 
trăia un balaur, închinat lui Ares (Marte) zeul războiului. 
Cadmoş ucide balaurul pe care îl ridică în propria sa lance, 
țintuindu-l pe un stejar uriaş, aşa cum strămoşii noştri dacii 
ridicau triumfători steagul lor de luptă. 

Alţii zic că peştera balaurului era lângă Sidon, în Fenicia. 
Numai că nu Cadmoş, ci fratele său Fynix (Feonix) a întemeiat 
Fenicia, zicându-i: „Fynice” după numele său, iar în Sidon sunt 
cedrii nu stejari! 
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„„Cadmos este întemeietorul ILIRICULUI dunărean, 
leagănul Europei”%, precum şi al Moesiei, Macedoniei, 
Dardaniei şi al Daciei. Europa întemeiată de Cadmoş era 
străbătută de Istru. Iliricul este la jumătatea distanței, în 
linie dreaptă, dintre Roma şi Tomis. 

Despre Cad-moş se spune că este şi întemeietorul Tebei, 
numită de el: „„Cadmeira”. Au existat două Tebe: 

Una era în Egipt, lângă Luxor şi Karnak.. 

Având în vedere că ne-au rămas scrise de către un scrib 
egiptean cu nume arian, Pentaur, evenimentele legate de cea mai 
mare bătălie a antichităţii dintre egipteni şi hitiții arieni 
desfăşurată în acele locuri, la Kadeş (1299 î.Hs.), nu este exclus 
ca această Thebă să fie Cadmeira. 

Totuşi, cei mai mulți istorici localizează Teba-Cadmeira 
în Grecia antică, socotind că acolo este „,theogonia” (naşterea 
zeilor) considerați acum ai grecilor, atunci ai tracilor, Dionysos 
şi Cadmoş, grecii asumându-l mai apoi şi pe Ares, cum s-a văzut 
mai sus. 

Se dovedeşte apartenenţa la lumea tracică a lui Dionysos 
şi prin verbul românesc: „a doini”, care este rotacizarea lui 
„Dyon'”, în urma căruia s-a adăugat particula grecizantă „os”. Şi 
vecinii noştri bulgari au găsit „profitabil” obiceiul grecesc şi au 
aşezat la urma vechilor nume trace câte un „ov”. 

Deoarece balaurul fusese închinat zeului trac Ares, 
pentru ca să nu-l supere, Cadmoş s-a rugat să fie tramsformat el 
însuşi într-un balaur, (şarpe uriaş cu cap de lup), simbol 
întemeietor prin jertfire de sine a: „unui neam ce fără veste / S- 
a trezit din somn de moarte / Ca viteazul din poveste” %. 

Referitor la Cadmoş trebuie să amintim un amănunt care 
scapă multor cercetători: Răprea Europei, sora lui Cadmoş, din 


* Kun. Op. cit. pag. 143-148 
% Alexe Mateevici: „Limba noastră” 
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Sidon, oraşul aryan al Feniciei, de către Zeus transformat în taur, 
s-a petrecut într-un mod care lasă să se întrevadă, în povestirea 
lui Moshos: „Idilele”, reminiscenţe ale unui mit mult mai 
vechi, mythraic. 

Zeus al grecilor este doar o suprapunere târzie, de tip 
hesiodic, peste un alt mit arian străvechi. Susţinem aceasta 
datorită faptului că naratorul grec trebuie să recurgă la o 
transformare a lui Zeus într-un taur fabulos cu stea, soare și 
lună în frunte. Ori, aceste totemuri sunt mythraice, regăsindu- 
se în numeroase stele (altare) solare ale tracilor, de la care au 
fost preluate de către greci. Simbolul mythraic este perpetuat de 
către traci până astăzi în stema Moldovei. Frumoasa „lo”, 
femininul mithraic, este păstrată ca primă divinitate în titlurile 
princiare româneşti. 

Unul dintre fiii Europei, sora lui Cad-moş, născut din 
hierogamia cu zeul căruia grecii i l-au substituit pe Zeus, Diaus 
Pitar, este MINOTAURUL. Ori, Creta lui Minos este anterioară 
grecilor şi miturilor greceşti, implicit anterioară lui Zeus. 

Identificarea lui Cadmoş cu balaurul ucis de el însuși, 
pe care îl ridică în propria suliță, țintuindu-l de un stejar, 
este elementul decisiv în formarea totemului-steag al dacilor 
arieni, atestând două faze de dezvoltare a spațiului carpato- 
caucazian. Prima fază corespunzând matriarhatului reprezentat 
de „Europa”, (de fapt „Marea Zeiţă Mamă” cu cortegiul ei de 
moire, amazoane şi nimfe), apoi, a doua fază reprezentată de 
Cadmoş  arianul, balaurul-lup  „căutătorul” invadator şi 
reîntemeietor al Europei patriarhale. 

Tema biblică a căderii lui Adam în păcatul strămoşesc, 
asumarea şarpelui până la identificare cu el, ţintuirea şarpelui, 
aidoma ridicării şarpelui de aramă a semitului Moise trimis de 
către Dumezeu să conducă poporul ales prin pustie (Numeri 21) 
uciderea şarpelui, (Facerea 3, 15) identificarea cu stindardul 


69 


dacic, precum şi viziunea învierii morților, despre care vom 
vorbi mai jos, sunt teme pe care nu te aştepţi să le găseşti la 
păgâni. 

În credinţele totemice ariene străvechi exista tema 
„vânătorii rituale”. Asupra vânătorului se credea că se transferă 
toate caracteristicile animalui vânat. (Vezi tema: Zamolxis 
înfăşurat în pielea de urs, sau de lup). 

„Ciudăţenia” stă mai ales în credinţa în învierea 
morților şi nenurire, pe care o promovează Cadmoş. Această 
credinţă nu este specifică vechilor greci, ci tracilor zamolxieni 
şi, probabil, pre-zamolxieni, în relație cu Egiptul. Din Egipt a 
fost transferată această credinţă şi evreilor, prin Moise - „fiul 
fiicei lui faraon” (Ieşirea 2, 10). 

Povestea dinţilor de balaur semănaţi pe ogor de către 
Cadmoş, din care au ieşit soldaţi traci, („„marticoliis getes”) fii ai 
lui Ares, în zale strălucitoare, care au început să se bată între ei 
omorându-se, ne este transmisă şi de către exilatul din Tomis, 
Ovidiu, în „„Metamorfozele”. 

Iată textul: „Din pământ răsăriră la început vârfuri de 
lănci, apoi se ridicară deasupra arăturii creste de coifuri, pe urmă 
capetele de oşteni, după aceea umerii lor, piepturile ferecate în 
zale, braţele cu scuturi şi, în cele din urmă răsări o ceată de 
oşteni înarmaţi, care se luptă şi se ucid între ei”. Zeii şi eroii 
înviați îi interzic lui Cad-moş „să se amestece în luptele 
fratricide” .” 

Problema interdicției divine de „amestec în luptele 
fratricide”, trebuie înțeleasă nu în sens literal, ci metaforic. 
„Fratricidul” era act inițiatic şi întemeietor, adică: jertfă, nu 
crimă! 


°l Ovidiu: ,, Metamorfosis ”.După N. A. Kun. Op. cit. 146 
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Probelmatica uciderii la sfârşitul tuturor veacurilor a 
puterii balaurului, putere ce stă în colții săi, apoi, semănarea 
colților în pământ şi învierea morţilor, sunt teme aproape 
creştine! 

Ovidiu a cules direct de la geți aceste întâmplări 
fabuloase, sau prin intermediari greci din Tomis. 


CADMOŞ ERA PROTO-TRAC 


Facem această afirmaţie îndrăzneață pe baza faptului că 
el  zămisleşte împreună cu soția sa Armonia pe SIMILEA 
(Semela). Aceasta era de o frumuseţe rară. Diaus Pitar (Zeus, 
Jupiter) o seduce şi aşa se naşte zeul tracilor Dionysos, (Bachus, 
la romani). Pentru a-l greciza legendele eline inventează, târziu, 
o a doua naştere a sa, după moartea mamei sale fiica lui Cad- 
moş, Semela, de data aceasta Dionysos „se naşte din coapsa lui 
Zeus”(Hesiod- Theogonia). 

Surse antice spun că Armonia este fiica lui Ares, dată de 
acesta ca soție lui Cadmoş. Ares este şi tatăl lui Romulus şi 
Remus, fiii nimfei Reea Silva. 

Părintele Dumitru Stăniloaie socoteşte că: „trăsătura 
cea mai cuprinzătoare şi mai definitoare a neamului nostru 
(românesc) este ARMONIA”. ” 


APOLLO, ARTEMIS şi DIONYSOS 


” Stăniloae Dumitru: „Ortodoxie şi românism”. Ed. Asoc. Românilor din 
Bucovina de Nord, 1992, pag. 67 
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Aceşti zei, împreună cu Hercule, aveau o castă de preoți 
numiți „SALII” (Salli palatinii). După unii cercetători aceşti 
preoți numiţi şi „Părinți? sau „MOŞI” au dat numele lui 
„SALMOXIS”, zeul Zalmoxis fiind în prima fază un astfel de 
rege preot. 

Dionysos este opusul zeului trac „APOLLO”, fratele 
geamăn al zeiței trace ARTHEMIS (Diana, Zâna). Apollo 
reprezintă seriozitatea, decenţa, castitatea, ordinea, disciplina, 
vitejia etc. 

Apollo şi Dionysos sunt două principii antagonice în 
cultura tracă, preluate de numeroşi scriitori şi filozofi greci. 

lată ce spune Michelangelo Caravaggio, în 1593, la 
prezentarea lucrării sale: „Bachus adolescent”: „Dionysos e 
vânjos şi gras, opusul lui Apollo. Pe cât e acesta (Apollo n.n.) de 
calm, pe atâta e Bachus de nebun. Pe cât e cel dintâi de mândru, 
demn şi distins, pe atât e al doilea la marginea societăţii. Pe cât 
iubeşte Apollo lumina şi gloria, pe atât iubeşte Dionysos 
întunericul. Cei doi zei ai tracilor reprezintă două aspecte opuse 
ale omului şi socităţii. Indispenabili sunt, şi unul şi altul”. ” 

Dionysos era supranumit: „Cel cu coarne de taur” , zeu 
al vegetației vinului şi extazului bahic, dezlănţuie deliruri şi 
defulări, orgii şi visări mistice, provocând tulburări în lumea 
bună. În loc de toiag avea în mână un tirs (târş, măturoi legat cu 
corzi de viță de vie). 

El este: „POLU-GETE”, adică „bogat în bucurii, 
strălucitor”. Alţi semanticieni interpretează particula „gete” ca 
origine a tatălui şi a mamei zeului, iar „polu” este pluralul 
grecescului „polis” (oraşe-cetăţi), la geți: „DAVE”, adică 
„strălucire”. 


% Michelangelo Caravaggio: „Bachus adolescent” 
” Idem 
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FĂT FRUMOS 


În limba latină cuvântul „frumos” înseamnă 
„FORMOS-us”, iar cuvântul „făt” înseamnă „fetus” . 

Cuvântul latin „formos” este format din termenul: „for, 
foron”, tradus prin: „a purta” şi cuvântul „mos” sau „moş”, 
adică: „purtătorul totemului Moş”, sau „purtător de 
steag”. „Forumul roman” era spațiul public în care se arbora 
steagul — totem. 

Cum Cad-moş s-a transformat în balaur, totemul purtat 
de stegar este BALAURUL care „înghite pe jumătate” alt totem, 
de data aceasta în exclusivitate al arienilor, LUPUL. Aşa a 
apărut steagul dacic! Şi semidivinitatea ariană Licaon, era 
reprezentată ca om cu cap de lup”. 

Este bine cunoscut până astăzi că purtătorul de steag 
este recrutat dintre cei mai chipeşi feciori. Un cântec popular 
zice: „Frumos, bădiuţule drag / Tu eşti mândru ca un steag”. El 
era mereu un „ALEXANDROS”, adică un „BĂRBAT ALES”. 

Alt totem arian purtat de stegar era URSUL. Jocul 
ursului se încăpăţânează să persiste încă la români, la solstițiul 
de iarnă. 

Regele-zeu Zamolxis ,„ a fost înfăşurat la naştere într-o 
piele de urs” de unde a fost scos în mod ritual ca din burta 
animalului totemic, impregnat cu toate caracteristicile 
strămoşului totemic. Mai apoi, cei trei ani petrecuţi în peşteră şi 
ieşirea sa ca dintr-o hibernare atestă relaţia cu acelaşi strămoş 
totemic. 

Dacă lupoaica i-a alăptat pe Romulus şi pe Remus, 
arătând astfel filiaţia cu totemul tracic, fiind îngurgitați ritual în 


% Ovidiu: „Metamorfozele ” , pag. 32-33 
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bârlogul lupoaicei, la Troia, fiul regelui Priam este îngurgitat în 
bârlogul uneu ursoaice şi alăptat de către aceasta. % 

Alexandru Paris, fiul lui Priam, cel ce datorită „mărului 
de aur”, propus de zeița Discordia „celei mai frumoase dintre 
zeițe”, judecând omeneşte între zei, l-a atribuit Afroditei, şi aşa 
a adus dezastrul Troiei stârnind invidia şi mânia Herei-lunona şi 
a zeiţei Palas Athena, era un „Mândru ciobănel/ Tras printr-un 
inel” (Miorița), „abandonat” în munți în mod ritual de către tatăl 
său Priam. Acolo a fost alăptat de către o ursoaică. 

Faptul mitic al filiației cu o ursoaică transmis de Homer 
în prima parte a Iliadei arată indubitabil că Priam şi fiul său 
Alexandru Paris erau traco-dardani ca şi străbunii lor Ilos şi 
Tros, având totem războinic al tribului troian pe care îl 
conduceau URSUL sau „MOŞ MARTIN”, adică, întruchiparea 
zeului trac Marte (Ares) în strămoşul totemic zoomorf al lui 
Zamolxis, ursul mâncător de berbeci: „aretes”). 

Sunt numeroase basme în literatura noastră despre Făt 
Frumos. Nelipsit de buzdugan şi de calul său alb, eroul 
legendar defineşte modelul aryan mithraic (buzdugan aurit — 
soarele), precum şi nelipsitul „cal năzdrăvan” cabpiric. 

Basmele perpetuează mitul cabpirilor (oameni cabaline), 
al „cailor solari”, al „Cavalerului trac” şi al „Cavalerilor 
danubieni”, deoarece eroul este prezentat când în luptă cu 
balaurul  (Cadmoş), când cu exponenta  matriarhatului 
prearian „„Baba” sau „Muma”, călărind anecdotic o mătură. 

Baba, cu toate „făcăturile ei” de sorginte moirică, este 
înfrântă de mândrul călăreț, iar fata ei şi a „Genarului” (Făt 
frumos din lacrimă) este luată ca „„soaţă, de către prinț”. 

„Genarul” poate fi zeul „Anu” (Ianus, Genarius), dacă 
nu cumva termenul vine de la grecescul: „ghenao”, „a naşte”, 


% Homer „Iliada ”, cap. 1, „„Mărul de Aur”. pag. 4 
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adică, tot un fel de „nou început” de ciclu existențial, atestând 
originea comună ariană a temei. 

Este de prisos să mai spunem că Făt Frumos a biruit 
Balaurul, care a vrut să fure „merele de aur” din grădina 
fermecată. (Vezi similitudinea şi cu tema biblică a „Pomului 
cunoaşterii” din Eden, mărul lui Adam şi şarpele) (Facere 3), nu 
numai cu tema „Mărului de aur” al Discordiei). 

În basm nu lipseşte sulița ca: „ţepuşă sub bărbie” ca 
să nu-l cuprindă zeul somnului, numit la noi „Moşul Ene / Pe la 
gene”, aliatul balaurului, străbunul Eneea, alt moş întemeietor, 
de data aceasta al lumii latine. 

Tema: „ţepuşă sub bărbie” este inițiatică, arătând 
demnitate, adică: „să ţii capul sus!”, sacrificiul şi, în acelaşi 
timp, asumare a balaurului (a morții) şi apoi resurecţia lui Făt 
Frumos din ispita somnului-moarte, îmbrăcat cu toate 
atributele balaurului răpus, cu excepția veninului răutății. În 
aceeaşi arie semantică se înscrie şi Hercule îmbrăcat în pilelea 
leului Ary din Nemeea. 

Observaţi în verbul românesc: „A AMORŢI”, că la noi 
moartea este doar o fază nimfatică a vieţii, nefiind definitivă 
şi inexpugnabilă, ci o stare de somnolenţă trecătoare. 

Această semidivinitate are şi atributul de: „Făt” 
(„fetus”) adică „născut”, identic cu Cad-moş, „întâiul născut” al 
lui Agenor, cel nenăscut, părintele multor zei ai tracilor. Hesiod 
l-a făcut pe Agenor nepot al lui Zeus, însă mitul este pregrecesc. 
El este „Fărtatul” în opoziţie cu „Nefărtatul”. ” 

Cea mai cuprinzătoare descriere de sorginte aryană în 
care tipologia metamorfică inaugurată de către exilatul din 
Tomis, Ovidiu, este foarte evidentă, se găseşte în mitul: „Lupul 


năzdrăvan şi Făt Frumos”. % 


” Romulus Vulcănescu: „Mitologia română” pag. 224, 230, 234 
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Mitul, deşi este romanţat de către Petre Ispirescu, 
păstrează elementele esențilale ale miturilor metamorfice zoo- 
antropice ariene: 

- „Lupul năzdrăvan”, adică animal totemic „fratele din 
umbră” al eroului, este însoțitorul în toate etapele inițiatice prin 
care trece eroul; 

- Recuperarea mitico-eroică a „„Merelor de aur” 
din „grădina fermecată a părintelui împărat”; 

- „Pasareos” sau „Basarevs”, sunt păsările cu pene de 
aur care devastează pomul din mijlocul grădinii edenice, de la al 
căror nume avem unul dintre supranumele lui Zamolxis şi mai 
târziu, numele Basarabilor şi al Corvinilor. Pasările în mitologia 
străveche sunt o reconfigurare a spiritelor strămoşilor după 
moarte. 

„Zâna CRĂIASA” (Semidivinităţile trace Diana- 
Arthemis şi Craiusa sunt atestate mitologic şi la întemeierea 
Atenei, alături de balaurul Kecrops) este răpită de zoo-antropul 
cabpir mitic Făt Frumos, prin viclenşug şi practici magice, 
elemente specifice ariene: 

„Dacă tu eşti lupul care m-a furat, a ta să fiu. 

Făt frumos îi răspunde: 

- A mea să fii, nedespărţită până la moarte”, 

- „lapa sireapă” este alt animal mitic cabpiric, care a 
însoțit întreaga mitologie aryană. Mitul „Cavalerului trac” şi cel 
al „Cavalerilor danubieni”, precum şi dansurile inițiatice 
cabpirice vor face obiectul unui capitol separat. 

Uneori Făt Frumos este numit Prâslea. Deoarece 
numele este legat de cultul cabalin, detaliem faptul că 
onomasticul conține termenul „prisa”, însemnând cureaua cu 


% Petre Ispirescu: „Legende, sau basmele românilor ” (Ed. Facla, Timişoara 
1984, pag, 60-67 
” Ibidem 
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care se fixează şaua pe sub burta calului, precum şi arhaicul 
„prisleap” (prislop) însemnând: „şa”, sau adâncitură între două 
dealuri sub formă de şa. 

Mitul „Prâslea cel voinic şi Merele se Aur”, îl prezintă 
pe erou aidoma lui Cadmoş în luptă cu balaurul. Tot evenimentu 
mitic se petrece datorită unei „Fete de împărat” şi a „„merelor de 
aur”. (În mitul lui Cadmoș, fata de împărat este Europa. Aşa 
cum se va vedea, „Evros” însemnă „a descoperi”, „a găsi”, 
iar „opa” este „1a”, cămaşa femeilor trace). Tema „mărului” o 
găsim şi în „Geneza” lui Moise (Facere 3, 5) şi în „Eneida” lui 
Vergiliu (Cartea D). 

Avem în acest mit şi tema: „balaurul ucis”. Și în acest 
caz Prâslea este reprezentarea mitică a lui Cadmoş, iar 
„Zeripţuroaica” (balaur înaripat), de aceeaşi ființă cu balaurul 
ucis, însă o creatură „recunoscătoare”, semipozitivă, o reprezintă 
pe Armonia soția lui Cadmoş. 

Fratricidul se face evident prin „săgetarea norilor” de 
către cei trei prinți, cei mai mari căzând ucişi de propriile lor 
săgeți”. 1% 

Balaurul este „dragonul”. De aici avem cuvântul 
românesc „drac”. Cel puţin doi domnitori români asumându- 
şi-l pe Cadmoş - balaurul, l-au aşezat ca semn distinctiv pe 
blazonul lor de nobleţe, devenind astfel Vlad Dracul şi Vlad 
Ţepeş, atestând perpetuarea stindardului dac. 

Simbiozele totemice zoo-antropice sunt frecvente în 
culturile străvechi, precum şi metamorfozele de tipul: „Lupul se 
dete de trei ori peste cap şi se făcu întocmai ca Zâna Crăiasa”!. 

Astfel la arieni: Mithra este om-taur, cu soarele între 
coarne; Ares este reprezentat alături de leul Ary; Zamolxe —om 
urs; Cadmoş -om balaur etc. Cei mai numeroşi arieni, tracii, 


1% Idem, pag. 77 
19! Idem, pag. 65 
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aveau trei tipuri de strămoşi totemici: LUPUL, URSUL şi LEUL 
ARY, în diferite simbioze zoo-antropice. 

La egipteni: Set este un om-crocodil rapace; Horus este 
un om-şoim având pe cap globul solar înconjurat de o viperă, 
totem al faraonilor etc. 

„Strămoşii mitici” ai vechilor civilizaţii atestă tema 
vânătorii rituale întemeietoare, adică: „sacrificarea” neofitului şi 
îngurgitarea lui în animalul totemic (înfăşurarea în pielea cu cap 
ale animalului), de unde este scos afară impregnat cu toate 
atributele eroice ale totemului tribului respectiv. 


BALAURUL 


Se cuvine să observăm că, sub aspect semantic, 
termenul: „balaur” conţine particula: „BAAL”, care înseamnă: 
„STĂPÂNUL ” , însoţit de nelipsitul „AUR”, care consolidează 
stăpânirea, o individualizează şi o identifică, făcând-o 
„strălucitoare” (în lb. sanscrită: „DIV”). 

Această strălucire de aur a lui Baal, precum şi asocierea 
lui Baal cu legendara „IO”, o găsim şi în Biblie, legată de 
perioada imediată izgonirii din Eden, în cartea „„Facerea”: „Ada 
a născut pe IO-BAAL, tatăl celor ce locuiesc în stâne, la turme 
şi pe fratele său IU-BAAL, tatăl celor ce cântă din fluier” 
(Facerea 4, 19-21). Aceştia sunt strănepoți ai lui Adam (cel 
nenăscut - Antenor) şi al lui Cain cel ce inaugurează fratricidul. 
Ei sunt primii strămoşi călători cu turmele furate prin fratricid, 
îndepărtându-se spre cele patru puncte cardinale de Edenul 
pierdut prin păcat. 

Sunt „davi” adică: „întemeietori de cetăţi "(Facere 4, 
17). Stâna, fluierul, turma, „mândrul ciobănel” (jertfit ca Abel) 
numit: „stăpâne, stăpâne”, adică Baal, ne duc cu gândul la ... 
„Baltagul” şi „„Mioriţa”! 
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Afirmația că: „Antenor was husband of Theano, 
daughter of Cisseus king of Thrace” trebuie interpretată 
mitologic. „Theano” însemnă „Zeul Anu” (aici la feminin), 
adică timpul, la greci „Chronos”. Este aici tema mitică a ieşirii 
omului din „veşnicia raiului” şi intrarea în „„mariaj” cu timpul şi 
implicit cu moartea particulară dar şi generală provocată mai 
apoi de Potop, deoarece unul dintre urmaşii lui Cisseus regele 
trac, strămoş şi al zeului Hermes, după zicerea din Iliada lui 
Homer, este „POTAMOS”, iar „potamos” înseamnă: „potop de 
ape”. (De aici: „hipopotamos” (cal de apa). Văzând pentru prima 
dată animalul, soldaţii europeni ai lui Alexandru Macedon au 
crezut că este un cal ce trăieşte în apă!) 

Cadmoş, potrivit aceloraşi surse mitice, trebuie 
identificat cu alt  uramaş al lui  Cisseus numit 
„EURILOCUS”. „Euri”(evri) înseamnă „a descoperi”, iar 
„locus” nu mai trebuie tradus. 

Şi dacă: „Eur”(evri) înseamnă „a descoperi”, „opa”, 
„opas”(lat.) însemnă țesătură fină de in din care se făceau iile 
femeilor noastre din străvechime. Nu este exclus ca matriarhatul 
pre-arian să fi avut ca simbol şi „opas”-ul sau „iia”. Aşa că 
Europa, ar putea fi reprezentată foarte bine de către Theano, 
prințesa tracă, gătită (Jat:,,impenata ”) cu ie şi catrinţe, ca o 
mireasă aşteptându-şi mirele. 

Aurul a avut un rol predominant în cultura noastră 
străveche, în primul rând datorită strălucirii perpetue. De aceea a 
fost oferit diferitelor divinități. Ares are la noi râul aurifer Arieş, 
precum şi localitățile cu „băi” (mine de aur) ale lui Ares (ex. 
„Baia de Arieş”). 

În lucrarea „Aurul. Mit şi istorie”, autorii Nicolae 
Murgeanu şi Mugur Isărescu ne spun că: „Înainte de 
descoperirea mormântului lui Tutankamon, cel mai mare tezaur 
străvechi din lume a fost: „Cloşca cu puii de aur” de la 
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Pietroasa, descoperit de către nişte ţărani pietrari, la începutul 
sec. al XIX-lea”. !* 

Tezaurul este în greutate totală de peste 19 kg, atât a mai 
rămas în cele 12 piese. Alte zece piese, una cu inscripţie, nu ni s- 
au păstrat), lucrat cu o măiestrie ieşită din comun din aur pur, 
dacic, din Munţii Apuseni, acest tezaur a impresionat o lume 
întreagă. Parisul i-a oferit un palat în centrul său pentru a fi 
expus. 

Strămoşii noştri şi-au cinstit divinităţile oferindu-le ce 
aveau ei mai strălucitor. Chiar dacă pe tezaurul din aur dacic este 
scris cu rune: „A goților posesiune sacră”, numeroşi cercetători 
sunt sceptici asupra faptului că ar fi fost făcut de către goți, 
deoarece nimeni nu scrie pe un obiect că este al său, decât dacă 
dreptul de deținere îi este contestat de adevăratul proprietar. 
Goţii au preluat tezaurul probabil ca pradă de război. Cercetări 
recente arată că literele au fost făcute să semene cu runele de 
către un restaurator german. 

Ritonul „pateră” cu idolul feminin în relief stând pe tron 
cu paharul în mână, o descrie indubitabil pe zeița Hestia (Geea, 
Gebeleisis) în apoteoza ei. Aşezată pe tronul său de aur, ea este 
mama şi izvorul tuturor zeilor, inclusiv al lui Dionysos, pe care 
încă nu poruncise să fie născut din sămânța lui Ares tracul, de 
către Semela, fiica lui Cadmoş şi al Armoniei. Susţinem aceasta 
deoarece tronul Marii Zeite Mame este înconjurat de un vrej de 
viță de vie, simbol pur dionysiac, deci tracic, nu germanic! 


ZAMOLXIS, „NEMURITORII” şi „BELAGINELE” 


12 Nicolae Murgeanu şi Mugur Isărescu: „Aurul. Mit şi istorie”: laşi 1981, 
pag. 198 
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„Zamolxis este considerat o zeitate chtoniană („Za-mol” 
ar însemna în tracă: „pământ” (sau „mol” , „za” însemnând 
„zeu” n. n.) !% 

Este foarte ciudat că o personalitate religioasă marcantă 
care a militat toată viaţa pentru un monoteism uranian şi care 
avea ca obiect al adorării „chipul Soarelui din cer” (,,Athon”, 
şi „Ra” la egipteni, la traci şi la greci „,„Myth-Ra, iar la 
romani „Soll”), a ajuns să fie zeificat şi cinstit ca făptură divină 
chtonică. 

Este posibil să fi dus la această abordare antinomică 
faptul că soarele dă viață pământului, dar şi auto-exilul lui 
Zamolxes trei ani într-o peşteră, de unde a ieşit ca într-o 
înviere, şi „le-a scris legile Belagine” (lambilichos). Trebuie 
subliniat faptul că Zamolxis „le-a scris” legile, nu le-a predicat 
doar verbal. 

Numeroşi scriitori antici vorbesc despre Zamolxis ca 
rege sacerdot şi zeu. lată mărturia lui Herodot: 

„Dar iată cum devin nemuritori geții: Ei cred că nu mor 
şi că cine îşi dă sfârşitul se duce la daimonul lor ZAMOLXIS. 
Unii dintre ei îl numesc Gebeleisis pe acelaşi zeu. Din cinci în 
cinci ani, trimit la Zamolxes un sol, tras la sorți dintre ei, cu 
misiunea să-i comunice de ce au nevoie de fiecare dată. 

Chipul în care-l trimit este acesta: după ce unii dintre ei 
au primit poruncă să țină trei sulițe în sus, alții, apucându-l de 
mâini şi de picioare pe cel care este trimis la Zamolxis şi 
legănându-l, îi fac vânt în sus şi îl aruncă în sulițe” 1%. 

Se pare că Zamolxes a fost direct influențat de reforma 
religioasă din Egipt, care s-a petrecut în contemoporanneitatea 
sa, realizată de către faraonul Amenaton (Amenofis al IV-lea) 
sub influiența reginei sale Nefertiti, care nu era de neam 


1% Cosma, Elena: „Istoria religiilor”. Ed. Polirom. Buc. 2000, pag. 91 
1% Herodot: „Istorii ”, IV, 94 
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egiptean, ci, după nume, era indo-europeană, probabil hitită. 
Înfățişarea sa în statueta păstrată la Berlin este „carpato- 
caucaziană”. (Vezi şi tema: „Fărtatul şi  Nefărtatul”, 
principiile antagonice creatoare, în „Mitologia română”, 
precum şi „mitul fratricidului”). 

Nefertiti a influențat pe faraon să creeze o religie 
monoteistă în care a fost cinstit doar „RA”, nu în fiinţa sa, ci în 
icoana sa!%, adică: „Discul Solar” sau „ATHON”. Faraonul îşi 
asumă şi numele zeului său unic, numindu-se pe el însuşi 
Amen - Athon. 

Pentru aceasta faraonul dă o lege de distrugere a 
templelor celorlalte divinităţi, lege ce se regăseşte în 
„Belaginele” lui Zamolxis,'” dar şi în „Pentateuhul” lui Moise: 
„Să pustiiţi toate templele zeilor din munţii înalţi, cele de pe 
dealuri şi cele de sub orice copac umbros. Să dărâmaţi 
altarele lor, să stricaţi stâlpii lor, ...să sfărâmaţi idolii zeilor 
lor şi să ştergeţi numele lor din locul acesta”. (Deuteronom, 
12, 1-2). 

Acestea se petreceau în sec. al XIII-lea î.Hs. Arheologii 
au găsit în Egipt numeroase statui de zei şi de faraoni ale căror 
nume au fost... „şterse”. 

„Stâlpii” sunt altare înalte pe care se oferea zeului capul 
animalului jertfit. De aici avem capitelurile la stâlpii din 
templele doriene, cu coarne de berbec răsucite, dar şi capitelurile 
florale sau fitomorfe. 

Având în vedere revolta castei preoțeşti egiptene şi 
reintroducerea prin forță a politeismului imediat după dispariția 
din spectrul puterii regele a celebrei regine, se pune firesc, 
întrebarea: Oare, nu cumva Nefertiti a impus egiptenilor 


'% Romulus Vulcănescu, op. cit. pag. 343 
1% arătarea — chipul 
1% Bălașa, op.cit. pag. 25 
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cinstirea zeului neamului său, aşa cum au făcut mai multe 
regine în istorie, ca de pildă: Izabela, soţia lui Ahab, la evrei? 
(III Regi, 16, 32-36). 

Mai mult, se pare că originile comune ariene ale lui 
Zamolxis şi Nefertiti, l-au făcut pe Zamolxis să îmbrățişeze 
monoteismul, în care singurul zeu era „Discul Solar”, sau 
„Athon”, deprinzând acest cult nu numai „de la (preoții 
n.n.)egipteni, căci cutreierările sale l-ar fi dus până acolo.(Apoi 
n.n.) întorcându-se la el în ţară, s-ar fi bucurat de o mare trecere 
la conducători şi la popor — întrucât, întemeiat pe semnele 
cereşti, el făcea proorociri” (Strabon), ci de la obiceiul religios 
al neamului din care făcea parte, căci Mircea Eliade este de 
părere că Zamolxis face parte dintr-un fenomen religios care îi 
precede. 

Nu numai Zamolis şi Deceineu, ci şi Moise, „fiul fiicei 
lui faraon” (Ieşirea, cap. 2, 10), a fost influenţat, cel puţin în ce 
priveşte conceptul religios numit monoteism, de reforma lui 
Amen Athon. 

Este necesar să scoatem în evidență faptul că Nefertiti, 
Moise, Zamolxis şi Zaratustra au fost contemporani (sec. al XIII- 
lea î. Hs.). 

Datorită lipsei vocalelor în scrierile vechi, acest „Amen” 
pare a fi un nume al zeului taur „Amon”, care avea între 
coarne „discul solar”, după modelul căruia evreii şi-au 
făcut vițelul de aur (Jeșirea 31), iar noi, stema tribului tracic 
al carpilor şi mai apoi a Moldovei, precum şi toate 
simbolurile mytraice. 

Lucrul acesta este atestat de către „Soarele de andezit” 
din Sarmisegetusa, precum şi de numeroase alte „discuri solare 
de piatră” de la Costeşti, Blidaru, Piatra Roşie, Bărboşi. În 
Jud.Bistriţa-Năsăud se găsesc numeroşi astfel de sori în curțile 
sătenilor de pe câmpie, în zona Budeşti, Şopteriu etc. 
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lată ce spune Strabon despre Zamolxis: „Şi profeţii la 
geți erau cinstiți, încât erau socotiți vrednici de domnie... 
astfel...Orfeu, Musaios şi zeul, în vechime, ZAMOLXIS, un 
pitagoreu, iar în vremea nostră Decaineos care prooroceşte lui 
Burebista”. 7° 

Afirmația că Zamolxis era pitagoreu („sclav al lui 
Pitagoras”) nu are nici un fel de susținere istorică, dealtfel însuşi 
Herodot se îndoieşte de ea, afirmând că Zamolxis este cu mult 
mai vechi decât Pitagora (sec. al VI-lea Î.Hs.). Relaţia Zamolxis 
— Pitagora poate fi fundamentată doar la nivel de principii 
filozofico-teologice oarecum similare. 

„Zamolxis, dupa cum ne încredințează lamblichos, 
dupa ce i-a învăţat şi chiar i-a convins că „sufletul este 
nemuritor", „le-a scris legile” numite „Belagine”. Multe din 
ideile teologice păgâne ale lui Pitagora sunt preluate din 
Belagine. 1 

Despre „regulile lui Zamolxis" (şi ale lui Deceneu 
numite: „Belagine” n.n.) aminteşte şi Agathias Scolasticul (552- 
558 d.Hs.). 

Fontes afirmă că Zamolxes (sec. al XIII-lea î Hs.) a 
construit primul local de şcoală cunoscut în istorie: „A clădit 
o casă pentru adunările bărbaţilor, unde îi învăţa că nici el şi 
niciunul dintre urmaşii acestora nu vor muri, ci vor merge într- 
un anume loc unde vor trăi pururi şi vor avea parte de toate 
bunătăţile” "°. 

Diodor din Sicilia spune că: „La aşa numiții geţi, care se 
cred nemuritori, Zamolxis susţinea că a intrat în legatură cu 
Zeița Hestia, de la care a primit „Legile Frumoase”. 


1% Strabon, op. cit. XVI, 2, 39 

1% „Dacia nemuritoare: „Belagines legile frumoase ale geto-dacilor” 

11 Fontes I. 48-49, după. D. Bălașa: „De la Zamoxis la Iisus Hristos”. Ed. 
Cuget românesc, Bârda, 1993 
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Belaginele sunt „codul de legi divino-umane, sursa a 
ceeace numim „LEGEA STRĂMOŞEASCĂ” sau „Jus 
valachicum”, asemenea legii lui Moise, căci şi Zamolxis şi 
Moise s-au format sub aspect cultural în Egiptul faraonului 
monoteist Amen Athon şi a frumoasei sale soţii Nefertiti. 

Legile Belagine cuprind îndatoririle față de unicul 
Dumnezeu şi în al doilea rând reglementează relația de frățietate 
cu toți oamenii, adică: legi morale şi sociale, „legea 
ospitalităţii”, „legea îndatoririlor fiecărui membru al 
comunității”, „legea omeniei”. Păstrându-se mai mult pe cale 
orală, deşi sursele spun foarte clar şi apăsat că au fost scrise 
de către Zamolxis, fiindu-i dictate de zeiţa Hestia (Vesta), 
ele se cuprind în consuetudinea numită generic: „Obiceiul 
pământului românesc”. 

Există şi păreri care afirmă că „Belaginele” sunt mai 
vechi decât Zamolxis (1.300 î.Hs.), venind din matriarhat, 
deoarece termenul poate însemna: „Femei frumoase”, „Femei 
albe”, căci „gynekes” înseamnă „femeie”,  „Ball” (Bel) 
înseamnă stăpânul, iar „Bella” — stăpâna albă ca zăpada. Ea 
este stăpâna şi sursa legilor: Marea Mamă, zeitatea feminină 
Vestia sau Hestia. Cea mai autorizată voce în domeniu, Mircea 
Eliade, afirmă că: „Zamolxis îşi face apariţia într-o istorie 
religioasă care îl precede; el (doar) inaugurează o noua 
epocă de tip eshatologic”. 1! 

Firesc, numele zeului diferă în sursele antice: La 
Iambilicos este: Zalmosis. Zalmoxis la Herodot, Platon, Diodor 
din Sicilia, Apuleius, Iordanes, Porphirios,), şi Zamolxis la 
Lucian de Samosata, Laertios, Diogenes şi la alţii. Mircea 


"1 M, Eliade: „De la Zamolxis la Gengis Han”. Ed. Ştiinţifică şi 
Enciclopedică, Bucureşti 1980, pag. 60 
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Eliade susține că: „una dintre forme derivă din metateza 
celeilalte ”.!? 

Există în zona Bistriţei transilvane un sat numit din 
vechime: „Bileagi” sau „Bileag ””” iar locuitorii lui se numesc 
până azi „BILEGANI”. În acest sat îşi are originea un strămoș 
al marelui actor Radu Beligan, rudenie cu lon Creangă prin 
mitropolitul Iacob Stamate fiul preotului Alexandru Strâmptură 
Bileganul. 

Urmele de locuire în acest sat sunt extrem de vechi, pre- 
dacice (Cucuteni) dacice, romane, şi post-romane. 

„Colecţia veche de legi ale Daciei, numită „Leges 
Belagines”, scrisă în limba getă de însuşi Zamoxis (Vetus Latina 
n.n.), de care pomeneşte Iordanes, se mai folosesa la jumătatea 
sec.VI d.H. Ulterior aceste legi au purtat şi numele de „Lex 
Antiqua Valachorum” — fiind amintite pâna târziu în diferite 
documente istorice din Transilvania, Ungaria, Polonia, Tara 
Romanească şi Moldova. 1! 

Porfiriu, scriitor antic, încearcă o etimologie a cuvântului 
Zalmoxis, care ar proveni de la cuvintele trace: „Zalmo”- piele şi 
„„0X10s” — urs, în relaţie cu legenda care spunea că Zalmoxis a 
fost acoperit la naştere cu o piele de urs. 

Cu certitudine ursul ca şi lupul erau totemuri ariene.!!5 

Prin „înghiţirea pe jumătate” de către totem, 
(înfăşurarea rituală a copilului nou născut Zaamolxis, în 
pielea animalului, totem al castei conducătoare a tribului, 
simulacru al îngurgitării în animalul totemic, inițiatul 
dobândea toate atributele totemice ale animalului mitic, care 
prin alte ritualuri era silit să regurgiteze „prada” 
impregnată cu toate caracteristicile totemului. 


12 Op. cit, pag. 59 

13 Coriolan Suciu: Dicţionarul localităţilor din Transilvania 

14 Dacia nemuritoare”: „Belagines”, legile frumoase ale geto-dacilor” 
'!5 Bărânda, Nicolae. Op. cit, pag.:237 
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„Partea cea mai importantă a ceremoniei de iniţiere, 
consta în „uciderea” şi „învierea” neofitului, care căpăta 
astfel puteri magice” .1!* 

Ursul, „fratele din umbră” al lui Zamolxis şi a tuturor 
celor ce „ne-au fost baci până la adânci bătrâneţe "7, a însoţit 
din totdeauna evenimentul pastoral mioritic, mai apoi adoptat ca 
simbol mitic martial (Moş Martin -Moşul Matre), se tot laudă că 
moare (mor, mor, mor!), însă rămâne mereu acelaşi războinic 
sfâşâietor! 

Este impresionantă păstrarea şi perpetuarea cu sfințenie 
la noi românii a acțiunii sacralizatoare şi inițiatice de 
transmitere a forței totemice a animalului sublimat, pe care o 
regăsim peste milenii în cântecul Iancului: „lancu mergea 
"nainte / Pe cal cu ager curs/ Şi peste-mbrăcăminte / Purta 
pielea de urs”. Iancu e mare, Iancu e TARE...”. 

Şi dacă Fontes zicea că: „Zamolxes a clădit o casă 
pentru adunarea bărbaţilor în care îi primea pe fruntașii ţării, 
învăţându-i că nici ei... nici urmaşii lor nu vor muri, ci vor 
merge într-un anume loc unde vor trăi pururi şi vor avea 
parte de toate bunătăţile ” (Fontes 2, 42-49), se pare că aceasta 
este primul local de şcoală din lume (sec. al XIII-lea î. Hs.) 


MOŞ INDREI 


Indra este una dintre cele mai reprezentative zeități 
ariene. 

Mircea Eliade spune că: „Indra îndeamnă pe zeul Agni 
(Zeul focului) să îi abandoneze pe Asuri care nu posedau 
sacrificiul; la puţin timp după aceasta Devii le-au răpit Asurilor 
Cuvântul sacrifical: „VAC”. Atunci Indra l-a invitat pe Varuna 


115 A. Schuariz, în. N Bărânda. Op. cit, pag.: 237 
1 Delavrancea, B. Șt.: „Apus de Soare”.Ed. Pt. Literatură, bucureştii 1966 
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(Cerul) să treacă în regatul său. Victoria zeilor DEVA asupra 
celor Asura a fost asimilată triumfului lui Indra asupra 
Dasiuţilor, care au fost azvârliţi în adânc...” "$, 

Avem aici temeiuri incontestabile ale perpetuării la 
strămoşii noştri daci a cultului acestor divinități şi implicit, 
perpetuarea ca gintă: Indra-Indrei, Deva- Dava, dasii- dacii, 
„azvârlirea în adânc” — grota zamilxiană iniţiatică. „ Bătălia 
mitică a lui Indra împotriva dragonului primordial Vârtra”"5, 
este reluată în mitul lui Cadmoş părintele nostru întemeietor. 

Zeul arian „Indra” s-a păstrat în spiritualitatea 
românească ca: „MOŞ INDREI”, la timpul potrivit 
suprapunându-i-se sărbătoarea Sfântului Apostol Andrei, socotit 
prin hotărâri sinodale: „Apostolul românilor”. 

Urmaşii străvechiului „Indrei? s-au înapoiat prin 
Mesopotamia, ţara dintre apele Tigrului şi Eufratului, prin 
străvechiul Eden care se aflase cândva în poienile verzi ale 
Muntelui Ararrat, între Armenia şi Turcia de astăzi, la mai 
puțin de 150 km. de nord-estul Mării Negre. 

Pentru localizarea EDENULUI este suficient să priviți o 
hartă şi să vedeți de unde izvorăsc fluviile Tigrul şi Eufratul. 
Sfânta Scriptură spune că izvorul lor era în „mijlocul 
Edenului”. (Facere 2, 14). 

Au călătorit cu „Argonauţii” să caute „lâna de aur” pe 
Istru (Dunăre), străbătând „braţul lui Ares”, numit aşa la mai 
mulți autori antici între care: Apolonios din Rhodos, Homer, 
Iordanes, Polbius etc, (probabil Sulina, căci steua lui Ares este 
Sirius din constelaţi Arcaşului, sau a „Omului cu sulița”). 

Alţi autori antici au numit „braţul Calului”, pe care au 
urcat argonauţii lui Iason şi Hercule: „CALOS”, transpunând 


"8 Eliade, Mircea: „Istoria credințelor şi ideilor religioase” Ed. Ştiinţifică şi 
enciclopedică, Bucureşti 1981, pag. 209 
1 Idem, pag. 210 
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din necunoaştere în greceşte termenul traco-getic: „CAL, 
numindu-l: „brațul cel frumos”. Până astăzi brațul superior al 
Dunării numit Chilia are forma unui gât de cal nărăvaş. 

Dacă zeul trac Ares avea un braț al Istrului, inevitabil 
trebuia să fie un alt braţ închinat „Cavalerilor danubieni” 
sau „Cavalerului trac” încreştinat în icoana Sfântului Gheorghe, 
nume ce-l poartă până astăzi alt braţ al Dunării. 

Ptolemeu, Solinus, Pliniu, Herodot, Arianus, Apollonius, 
Tacitus, Flacus, Ovidiu etc, cad în această capcană lingvistică 
(Cal-Kalos). Apollonios din Rodos zice că: „Istrul are 
două braţe, dintre care unul se numeşte „cel 
frumos", iar celălalt „a lui Ares”. Lui Ares, zeul 
locului i-au adus argonauţii jerfe, probabil pe insula 
Leuke (Insula Şerpilor Cadmoş şi Armonia).120 

Acelaşi drum fusese străbătut cu mult mai înainte de a fi 
arienii, de legendara şi nefericita „IO”, fiica „MOȘŞULUI 
CĂZUT” - KADMOȘ, fiul lui Antenor cel nenăscut, căsătorit 
cu o prinţesă tracă, având toate atributele lui Adam. Cadmoş a 
plecat să-şi caute sora numită: „EUROPA”, lăsându-ne comori 
ascunse sub frunzişul îngălbenit căzut din „Pomului Uitării” în 
multe mii de toamne. 

Pe „IO” şi-au asumat-o ca MOAŞĂ, devenindu-i 
moştenitori, pe filieră traco-bizantină, străvechii noştri BOIERI, 
atunci când au fost ridicați pe tron ca voivozi şi domni, punând-o 
în fruntea titlurilor lor de nobleţe, titluri rămase ca daruri al 
zeitei : „IO MIRCEA... , „IO ŞTEFAN...”, IO MIHAI 
VOIVOD ... etc. 


BOIERIMEA ŞI VODĂ 


1% Apollonius din Rodos: „„Argonauticele 2 IV, pag. 282-293 


89 


Trebuie să poposim asupra termenului BOIER, cu 
variantele sale: boierime şi boieraş. 

Numele „boier” nu vine de la tribul „boilor” cum s-a 
cerzut până nu demult, deoarece acest trib ca şi cel a 
„tauriscilor” erau triburi celtice din balcani, care, după cucerirea 
lor de către geto-daci, au fost asimilate (inclusiv numele) de 
către marele neam al tracilor, cei care au dat munţilor sud- 
dunăreni numele lui „Baal”- „Stăpânul” (Balcani). 

Numele boier” nu înseamnă nici proprietar de boi, cum 
s-a crezut odinioară. 

Iată două tipuri semantice ale compoziţiei: „BOI” (semn 
heraldic mithraic) şi „IERAS”- „ieras” este „sacerdot, 
Jertfitor”, în limba greacă) înseamnă persoana, sacerdotul, care 
aducea un taur jertfă zeului Mithra (Soarele). 

Plauzibilă este şi opinia că este un cuvânt compus din 
termenii: „BOI” şi numele „pelasgilor” cel mai vechi popor 
european din Munţii Carpați, numiti: „ARIMI”, despre care 
vorbeşte N. Densuşianu, în „Dacia preistorică”, în capitolul: 

„Monetele cu legenda APIMIL şi  XAPMIX 
BASIA (vç) (ARIMIS ŞI SARMIS ÎMPARATUL)”. 

„Existenţa unor monete vechi cu legende „APME” 
şi „XAPMI>” a fost cunoscută arheologilor şi istoricilor 
Transilvaniei încă pe la finele sec. al XVI-lea. 

O monedă de aur, descoperită în 1826 pe câmpurile de 
arătură de la Turda. Av.(pe avers era n.n.): Un tip cu barbă; 
legenda APMI XAPMIE (evc) (Armis împăratul-bazileul) — 
Rev.: Perspectiva unei vaste cetăți cu muri (ziduri) construiți din 
piatră tăiată; înaintea porții semnul crucii frânte, după cum se 
vede adeseori pe teracotele de la Troia; în dreapta, figura pe 
jumătate a unui bou cu capul ridicat în sus.” P! 


121 N. Densuşianu: „Dacia preistorică”, pag. 487 
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Este evidentă legătura între simbol mithraic: „Zeul 
Mithra sacrificând taurul” şi dedicantul din actul ritual: 
„ARIMIS”, care prin sacrificiul său se identifică cu Mithra, dar 
şi cu totemul sacrificat - taurul, devenind astfel membru cu 
drepturi depline al castei: „BOI-ARIMIS” (BOIERIME). 

Este posibil ca primirea cuiva în casta nobilă dacică şi 
apoi stră-românească să fi fost precedată, obligatoriu, de 
sacrificarea unui taur, acțiunea fiind inițiatică, masculină şi 
ariană (indo-europeană). În cultura noastră veche se 
practica: „botezul taurobolic, care consta în sacrificarea 
unui taur tânăr şi stropirea neofiţilor cu sângele acestuia”? 

Potrivit lui Densuşianu, „ARIMII” erau fii lui 
„BOREAS”, vântul de miazănoapte. 

Cuvântul „BOREASĂ”, des întâlnit în zonele 
submontane din Ardeal, desemnează pe cea mai vârstnică femeie 
a casei, „matroana”, „baba”. Poate că şi cuvântul „BOIERAŞ” 
(rotacizat) şi-ar putea avea originile în acest Moş Boreas. 

Se cunoaşte, în județul Mureş, în zona submontană a 
Călimanilor, în hotarul Râpei de Sus, o fântână numită „A 
ARIMIANULUI”, dar şi cetatea capitală a Daciei, întemeiată de 
ARMIS (Sarmis) şi cucerită de Traian, SARMISEGETUSA, 
precum şi o localitate mureşeană numită „SĂRMAȘ”. 

La Geldinul bistriţean se păstrează o lucrare genistică de 
proporții, numită: „SALA TRONULUI”, având în centru un 
tumul străvechi flancat de tribune (valuri) de pământ, cu trei 
intrări somptuase. Potrivit unor legende în acel tumul ar fi fost 
îngropat acel ARIMIAN (Ariuman) după ce a fost omorât în 
timpul unei vânători, de către un mistreţ fabulos, astfel 
întemeindu-se satul. !% 


12 Fernand Comte: Op. cit. pag. 61 
13 Feier, Nicolae: „Cuviosul ierarh Pahomie de la Gledin” Ed, Renaşterea, 
Cluj-Napoca, 2003, pag 53-54, după: Monografia lui G. Toma 
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„Şieul, după unele cercetări, poartă numele zeului indo- 
european „Şaue” (Şiva), iar Gledinul ar veni de la indo- 
europeanul „gled”, adică loc înalt, pe care se aduc jertfe zeilor. 


VOIVOZII 


„„Ca la domni cu pâini si sare 
Vor ieşi vouă-nainte!” 


Pâinea şi sarea sunt simbolurile regalității şi ale 
preoţiei. „Salii” erau preoţii zeilor traci Apollon, Marte, Hermes, 
Hercule, Dionysos etc. Aceşti preoţi aveau atributul de „„Moşi”. 
Numele: „Sall-moxis” (Zalmoxis), după unele păreri ar proveni 
de aici, iar pâinea este atributul zeului suprem arian: DIAUS 
PITAR. 

Iată cum, prin milenii, am păstrat noi românii acest 
obicei unic de cinstire a  Divinităţii, regalității şi 
sacerdoţiului, în acest gest ritual al libaţiei cu pâine şi sare. 

Şi cuvântul VOIEVOD este indo-european, recuperat de 
către noi pe filieră slavă. „Termenul: „voievod” zicem că vine 
de la slavonescul „vada”, care înseamnă apă sau „stăpân peste 
un curs de apă”; de aici avem expresia: „ca vodă prin lobodă”, 
cu sensul de: „prelins ca apa prin iarbă”. 

Cuvintele slave „vodă? şi „cneaz? au intrat ca 
neologisme în limba română, fără să înlocuiască latineştile: 
„aqva”, „valle” sau „terra” (ex. Tara Văii Crişului, Ţara Văii 
Năsăudului etc.). 

Având în vedere că în inscripțiile lapidare în limba latină 
litera „V” se citeşte „U” constatăm că aici este originea 
verbului „a uda” (,„„udă”), iar particula citită: „vaie” înseamnă de 
fapt: „vale”, şi nu e slavă, ci latină. Sau, poate, nici una nici 
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alta, ci tracă!*. În felul acesta, adică pe filiație tracă, avem 
posibilitatea să interpretăm sensul sacru al termenilor mitici: 
„Negru zăvoi” şi: „câmp de mohor”, din Mioriţa. 

„Apele negre”, la traci şi apoi la greci, sunt apele care 
despart cele două lumi, astfel, moartea fiind socotită doar o 
acțiune inițiatică (de trecere), sacralizatoare şi, implicit, 
recreatoare la o altă dimensiune antropo-cosmică. Eminescu 
descrie fenomenul astfel: „Nasc spre a muri / Şi mor spre a 
renaşte”. (Luceafărul). 

În cuvântul „zăvoi” avem particula: „ZĂ”(sau „zău” 
căci „v” se poate citi şi „u”) care implică divinitatea, zeul, 
precum şi particula „VOI” sau „VAE” cu sens de „apă 
curgătoare”. Adică: „Zăvoiul” este un semi-zeu al apelor ce 
despart cele două lumi. 

La greci acest semizeu se numea „Caron”. E foarte 
posibil ca acest cuvânt propriu să fi fost preluat de către greci de 
la traci, deoarece numai la noi cuvintele: „car” (mortuar), 
„Cărăuş”, „a căra” şi „a se căra”, au legătură indubitabilă cu 
moartea. La greci nu înseamnă nimic. Caron era însoţit de un 
câine cu multe capete numit „Cerber”, iar la egipteni câinele se 
numea „Anubis” (Anu-bis, adică, moartea şi renaşterea zeului 
Anu, sau trecerea metafizică dint-o stare în alta). 

Deci, nu este de mirare că Mioriţa năzdrăvană cere 
imperativ „Drăguţului bace” să cheme: „...şi-un câine/ Cel mai 
bărbătesc /Şi cel mai frățesc”. „Câinele în mitologia universală 
este: fie ghid al mortului în cealaltă lume, fie paznic al 


infernului”. 1% 


124 Feier, Nicolae: „Ecologia în viața monahală ortodoxă bistriteană în 
secolul al XVI-lea” în „MEDICII ŞI BISERICA - TEOLOGIE ȘI 
ECOLOGIE” » vol. V. Coord. Dr. Mircea Gelu Buta. Ed. Renaşterea”, 
Cluj-Napoca, 2007, pag.266 
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În aceeași arie semantică se înscrie şi numele personajul 
mitico-istoric „NEGRU VODĂ”, (în slavonă: „CERNO- 
VADA”), la noi: Cernavodă şi râul Cerna. 

„Negru e justițiar, catamorf, izocrom lumii chtoniene, 
Infernului”. 1% 

Acest semizeu numit „ZĂVOI” (voievodul-zeu) sau 
„NEGRU-VODĂ” şi-l asumă pe „Mândru ciobănel” 
îngurgitându-l (,„înghițindu-l pe jumătate), ca mai apoi să-l 
regurgiteze impregnat de toate atributele zeului totem, dincolo 
de apa morții”, nu înainte de a fi numit de două ori de către oița 
năzdrăvană: „STĂPÂNE, STĂPÂNE!”. 

Rostirea repetată a numelui înseamnă trecerea 
posesorului numelui din imanent în transcendent şi invers, este 
investire cu natură semi-divină şi în acelaşi timp invocare a 
semi-divinității. 

În toată cultura ariană precum şi în cea orientală stăpânul 
înseamnă: „BAAL”.!7 

Merindea rituală pentru marea trecere a „baciului” este 
numită până astăzi la păcurarii ardeleni: „BALMOŞ”, sau Moşul 
Baal, al zecelea Baal fiind însuşi cel jertfit pentru întemeierea 
neamului nostru: „„Dece-baal”. 

Localitatea Balcic, azi în Bulgaria, păstrează numele 
„stăpânului Baal”, de data aceasta „stăpânul” fiind zeul trac 
Dionysos, deoarece în vechime cetatea reginei Maria se numea 
Dionysopolis. Acolo se păstrează, pe o alee, douăzeci de „sori” 
(pietre uriaşe de moară), câte una pentru fiecare veac de 
românitate! 

Silviu Sanie, în „,Cultele orientale în Dacia romană” 
identifică pe zeul Baal cu zeul Bel al cananiților, numit în Biblie 


15 Brânda Nicolae: „Mituri ale antropocentrismului românesc - I. Miorița”. 
Ed. Cartea Românească. Buc. 1991, pag. 409 

12 Idem, pag. 403 

127 Ibidem 
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şi „„Moloh” sau „MALACH-BEL” adică „mesagerul lui Bel”, 
în alte texte, divinitatea fiind numită: „Marduk” sau „„Marl-dac” 
(M.R.L. înseamnă: „,mesager”, iar D.C. înseamnă: „dac”. 
Terbuie observat că orientalii nu scriau vocalele). Cercătătorii 
americani interpretează semantica numelui „„Marduc” cu sens de: 
„ales dintre cei zece stăpâni ca să fie trimis ca mesager la 
zei”) (M. Gimbutes), primind prin jertfire de sine, prin aruncare 
şi rămânere în vârful sulițelor ca un steag-totemic, „calitatea de 
fiu al Soarelui ”./% 

Mai târziu numărul celor zece candidați la curieratul spre 
sacru („DECE”, de aici „„dece-datus” adică: al zecelea este dat, 
jertfit,) a fost redus la trei, aşa cum vedem în Mioriţa”. O 
asemenea origine are şi practica militară numită: „decimare”. 
Legunea romană sau a cohorta care pierdea o luptă era decimată 
nu numai ca pedeapsă, ci mai ales ca jertfă adusă zeilor pentru 
îmblânzirea lor şi pentru noi victorii. 

„„Câmpul de mohor” nu se referă la planta numită 
„mohor” de la marginea câmpurilor cultivate, deoarece originea 
mitului mioritic este anterioară cultivării plantelor, iar spațiul 
mioritic este montan, carpatin, unde nu creşte mohorul, ci se 
referă la aspectul MOHORÂT al fratricidului, chiar dacă acesta 
este act cultic păgân reîntemeietor, la spațiul îndoliat al „marii 
treceri” la o altă viață prin moarte jertfelnică. 

În acelaşi sens trebuie înţeles şi termenul „BOUR 
MOHORÂTU”,!” capul de bour din efigii, ca substitut al celui 
ce  jertfeşte (Mithra sau sacerdotul său, la noi voievodul 
Dragoş), pentru o nouă întemeiere. 

Cuvântul „mohorât” poate însemna şi „însângerat” 
(V.Filip). În această situație purpuriul sângerării poate fi o 


128 După Silviu Sanie: ,Cultele orientale în Dacia romană”. pag. 182-183 
1 N. Feier: „Cuviosul ierarh Pahomie de la Gledin” Ed, Renaşterea, Cluj- 
Napoca, 2003,pag. 196 


95 


investire regală,  sacralizatoare  „porfirogenetă”, adică: 
înfăşurare, (îngurgitare) în mantia imperială de porfiră. 

Suntem noi, oare, indo-europeni, şi cu ce putem 
dovedi această origine? 

lată: 

„Moş Pitarul vedea şi băga de samă cum baba 
Măriuţa surda, lua rama de la sită în mână şi o apăsa pe 
aluat, scoțând câte un colac rotund ca soarele, pe care îl 
icnea cu lopata în cuptor. Era colacul fetei lor de măritat ”. 

Am formulat intenţionat această frază, compusă integral 
din cuvinte sanscrite, pentru ca să ilustrez reminiscențele 
uimitoare în limba română actuală ale unor divinități ariene 
(indo-europene), cu acțiunile lor specifice în raport cu muritorii, 
nume, acțiuni şi fenomene care au fost descoperite în textele 
sacre străvechi, mai ales în cele sanscrite.!% 


Vă prezentăm acum câteva reminiscenţe ariene păstrate 
în cultura românescă: 


Zeul „MOŞ” şi zeiţa „BABA” 


Aceşti semizei sunt în cultura hinduismului vedic 
perechea primordială, un fel de Adam şi Eva ai evreilor 
semiţi.! 


DIAUS PITAR 


15 Baza documentară pentru formularea frazei, pentru numele zeilor ce vor fi 
prezentați şi atribuţiile lor, este preluată din: Alexandru Stan şi Remus 

Rus: „Istoria religiilor”. Ed. Institutului Biblic la B.O.R. Buc. 1991, pag. 
213-231 

'5 Ibidem 
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Este divinitatea ce i-a condus pe vechii arieni de tip 
„suta” din Carpaţi spre India. În vremea hinduismului vedic, 
„Diaus, zeul suprem indoeuropean al cerului, dispăruse deja din 
cult. Numele lui a ajuns să însemne „cerul” sau „ziua” 
(Rotacizat „Diua”, iar în latină „Dies” n.n.). Vocabula indicând 
personificarea sacralității uraniene a sfârşit prin a desmna un 
fenomen natural”. Mircea Eliade: Istoria... pag. 208). 

În textele vedice locul lui Diaus este luat de Varuna. 
Totuşi Diaus Pitar este evocat ca „Cerul părinte”, dar, mai ales, 
în cuplul primordial „Dyavaprithivi”- Cerul şi pămâtul”"*?, la noi 
păstrându-se ca „„Vran-Geea” sau Vrancea. 

Diaus Pitar este zeul suprem al arienilor, de unde derivă 
cuvintele româneşti „zeu” şi „pâine” sau „pită”, dar şi făuritorul 
ei: „PITARUL” sau „COLĂCARUL” şi: „Dumnezeu” la noi, 
iar la strămoşii noştri romani: „DEUS” dar şi „Jupiter” (Ze- 
pitar), iar la greci „Zeus”. 

Numele regelui dac Duras Diurpaneus este, sub aspect 
semantic, o transcriere târzie, sub influenţă romană, a numelui 
Diaus Pitar. Deja se trecea de la străvechiul cuvânt trac: „pita” la 
neologismul pe atunci: „pane”. Duras înseamnă duritate, 
trăinicie dar şi rotire, rostogolire, iar „Diu(r)” vine de la „div” 
adică „strălucitor” sau „fiu al zilei”, înseamnând „zeu”, „rege” 
după cum nu este exclusă nici ipoteza inserării în acest nume 
propriu regal a numelui zeului tracic „Pann” (Toth), cu sensul 
de: „DURABILUL, ATOT-STRĂLUCITORUL CARE SE 
ROTEȘTE”, adică „SOARELE”. 

Atunci când am vorbit despre atribuţii comune ale 
divinităţilor pe care le supunem studiului nostru, ne-am referit 
mai ales la această divinitate uraniană, numită de către 
romani: „Soarele nebiruit” (Sol Invictus), de către egipteni „Ra”, 
dar şi „Athon” („Ra” însemnând ființa sau entitatea zeului 


' Idem, pag. 209 
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Soare, iar „Athon” însemnând „icoana, chipul” sau „discul 
solar”), iar pentru mesopotamieni şi mai apoi pentru lumea 
elenistică Soarele e: „Mith- Ra” (mitul lui Ra). 

Un alt exemplu pentru susținerea unității atributelor 
zeilor este cel al zeiţei chtonice Geea, identicficată cu „Marea 
Mamă”,  „Baba”, Hestia, Vesta, „Glia Mamă”, Gebeleisis, 
Cibela, Ceres, Arthemis, Diana, Zâna etc, uneori cu atribuţii 
distincte în funcţie de trib şi de epocă. 

În spaţul supus cercetării se cunosc peste 2300 de altare 
închinate lui Mithra- Soarele, (în latină: „,Sol”), zeu care apare 
pe monedele romane încă din vremea republicii, în „quadrigă” 
(trăsură cu patru cai), simbolizând anotimpurile. '% 


„SOL INVICTUS” — SOARELE NEBIRUIT 


„Soarele nebiruit” aşa cum este numit de romani, este o 
divinitate extrem de răspândită pe teritoriul Daciei. Se cunosc 
doar pe teritoriul actual al țării noastre, în proporție covârşitoare 
în Transilvania, 17 localităţi în care s-au descoperit altatre 
închinate soarelui cu inscripţia „SOL INVICTUS”, unul se 
păstrează la Muzeul de Istorie al judeţul nostru Bistriţa-Năsăud, 
fiind desoperit la Domnești. Altarul de la Domneşti fusese 
ridicat de cumnatul împăratului Marc Aureliu, Caius 
Valerianus.!** Există şi supoziţia că acest Gaius Valerianus ar fi 
însuşi împăratul Decius, care a ridicat un altar similar şi în 
Dobrogea, altar ce se află la „Lapidariumul” din Constanţa. 

Deşi atribuţiile acestor zeități nu sunt total identice, 
„Sol”, Mithra” şi Diaus Pitar”, reprezintă o unitate cel puţin în 
ce priveşte subiectul adorării, adică Soarele. 


15 S. Sanie. Op. cit, pag. 123 
'5 Idem, pag. 266-267 
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Numeroase alte divinităţi solare sunt atestate la noi. 
Unele de dinaintea perioadei ariene, altele din perioada de 
înflorire a civilizaţiei daco-gete şi altele din perioada romană. 

Verbul „a vedea” vine de la „VEDA” care înseamnă: 
„cunoaştere? senzorială şi suprasenzorială.'* În latină verbul 
„au văzut” se citeşte „,vidimus”. Prezentul plural românesc 
este „vedem”. Versurile populare: „N-a şti nimeni că m-am dus/ 
Numa m-or VEDEA că nu-s”, exprimă magistral tema vederii 
celor nevăzute. 


VEDA, SAMA-VEDA 


Înseamnă „a socoti”, „a băga de seamă, văzând”, „a lua 


aminte!”. 15% 


SUDRA (SURDA) 


(Rotacizat SURDA) este „auzirea” divinului glas fără a 
folosi urechea, prin contemplaţie. “7 


KRIŞNA VEDA 


Înseamnă „veda neagră”! de unde avem noi un râu: 
Crişul Negru, dar şi „țara? numită: „Crişana. 
Semidivinitatea „ZĂVOI” are legătură indubitsbilă cu „veda”, 
dar, cum vom vedea, şi cu Şiva. 


MARUTAS sau MARUȚII 


'5 Myirtle Langlei: „Religii” Ed. D.K Galimard. Ediţie rom. Buc. 2002. pag. 
18 

'5 Idem 

157 Idem 

'5 Idem 
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Sunt zeii gemeni, sau soțul şi soţia, de unde avem verbul: 
„A MĂRITA”, substantivul propriu MĂRIUȚA, care credem că 
nu este un diminutiv al Mariei, deoarece Maria este un cuvânt 
recent, doar de 2000 de ani, preluat pe filieră creştină, deşi are o 
circulație largă, dar şi râul MUREŞ în vechimea latină: „Maris”, 
geamăn cu SAMUS azi: Someş, numit în sanscrită şi „SOMA”, 
zeul pământului, dar şi neologismul?!: „somatic”. 

Legenda Mureşului şi Oltului - fraţii care se despart, 
există şi în literatura sacră sumeriană, precum şi în mitul 
argonauților în care tema este aplicată Dunării (Istrului). Potrivit 
mitului argonauților Dunărea se desparte în două braţe. Un braţ 
se varsă în Marea Neagră iar celălalt în Marea Adriatică. Locul 
unde se despart este păzit de ARGES ciclopul, fiul lui Uranos şi 
al zeiţei Gebeleisis.' lată de la cine vine numele râului şi 
oraşului Argeş. 

Sărbătoarea zeilor „MANI” se numea la arieni: „MANI- 
HOLON”, adică: Ce distrugea ciclopul Arges noaptea, 
refăcea „MAN - OLON” (Manole) ziua! 


Zeii MANI cei FRUMOŞI 
[KALI (frumoşi)- MANI] ne-au lăsat numele unor munţi 
transilvani: Călimanii. 
Mureşul şi Someşul îmbrăţişează Transilvania sau: 
„Tara de dincolo de păduri” (Lat.: „trans-silva ”) sau: 


ARDEALUL 


„ARDEALUL” şi el, cuvânt sanscrit, folosit pentru 
acțiunea divină a zeului Agni zeul focului, s-a păstrat în limba 


'5 Fernand Comte. Larusse. Mitologiile lumii” Ed. R. A. 0.2006, pag. 14 
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noastră ca verb: „A ARDE”, de unde vecinii noştri fino-urgici, 
ungurii, au împrumutat cuvântul „Erdeo”, cu sensul de 
„pădure”. Primul sens era de „jertfă”, „ardere de tot” adusă 

Trebuie menționată şi informația prețioasă din Eneida a 
existenței cetății Ardea, care a avut ca animal totemic lupul: „Ar 
Dea lu” , adică: ,„, Ary Zeița Lupoaică” , devenită „Lupa 
capitolina” a „dahiilor sălbatici”, în care se făureau: „coifuri, 
pieptare de-aramă şi aur, pulpane...”. 1° 

Pentru o mai bună înţelegere a calității orfevrăriei daco- 
gete, vă propunem să priviţi coiful de aur de la Coţăfeneşti, 
precum şi numeroasele patere de aramă, argint şi aur descoperite 
în Ardeal, ca să nu mai pomenim descrierea din Iliada lui Homer 
a celebrului rege trac „prinţ al aurului” Rhessos, a armelor sale, 
a carului său de luptă şi a harnaşamentului, toate din aur, „cum 
numai zeilor li se cuvine, nu muritorilor”.(Homer-Iliada) 

Toate acestea au fost posibile datorită aurului 
Ardealului, stăpânit de zeul râului ARIEŞ (Ares) şi de uriaşul 
neam ARIES (arian). 

La Persepolis se mai păstrează şi azi basorelieful 
încoronării regelui „ARDAL ŞIR P’ de către Ahuramazda 
Ignu.!*! 

Satul „ARDANU” din jud. Bistriţa-Năsăud păstrează în 
numele său pe zeul indo-european: „ANU” dar şi particula: 
„ARDA”. 

La Sânnicolaul Mare s-au descoperit două vase de aur 


dacice cu inscripţie în care apare numele „H'ARDAL”. !* 


IUANA ADAPA 


'% Vergiliu, op. cit. pag. 95 şi 108 
141 Op. cit, pag. 159 
' Bucurescu, Adrian: „Atlanții din Carpaţi ”. Ed. Obiectiv-Craiova. Pag. 49 
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În Nimrud (Mesopotamia) se găseşte un basorelief 
akkadian al monstrului om-vultur, făptură numit „IUANA 
ADAPA” care zboară noaptea în mare şi ia apă, pe care o 
purifică de sare şi udă cu ea „Arborele Vieţii”, apărându-l 
de „Ignu Ardal” - focul arzător. lată originea, pe filieră latină, 
a verbului : „A ADĂPA” , în latină „AD APA” tradus prin „la 
apă”. 143 

Ana, fata „Moşului” cea cuminte, din literatura noastră 
populară, era silită să care apă în locul „luanei” fata slută şi 
urâtă a „Babei”. 


SITA 


SITA este o localitate străveche în nordul Transilvaniei, 
în jud. Bistriţa-Năsăud, ea amintind de nefericita soţie a lui 
RAMA CANDRA, de la al cărui nume avem localitatea moldavă 
Dorna Candreini, unde s-a descoperit în 1970 un monument 
megalitic aryan în formă de poartă, sau ramă, închinat lui 
„Mithra - Zeul Soare”. Tot mitul lui Rama şi Sita se poate 
rezuma în butada românească: „A trecut-o prin sită”. 

„„Candra” este Luna, sora lui Mythra Soarele." 

Numele Sitei apare mai târziu ca nume eroic baladesc la 
daci: „În odele traco-geţilor se păstrau numele unor eroi 
legendari ca Sita-l-cas, Rhessos, Cotys şi alţii. „În cântecele 
eroice (ale dacilor) se realizau adeseori treceri succesive de la 
cântare la recitare şi de aici la declamaţie, într-o ordine şi 


preponderență care erau dictate de conținut”. ”® 


18 Ibidem 
1 Cosma, Elena: „Istoria religiilor”. Ed. Polirom. Buc. 2000, pag. 32 
'% Mihai Diaconescu. „Comunicare la congresul...” 
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MUNDACA 


MUNDACA înseamnă „a gusta din jertfă”, termen de 
unde latinii au cuvântul: „„manducare” iar noi, nepoții lor, 
cuvântele: „mâncare” şi „„mandibulă”. 


MONS DACA 


Trebuie amintită şi cealaltă variantă semantică: 

„MONS DACA” cu sensul de : „GORGAN”, sau 
piramidă de pământ în care erau îngropate căpeteniile tracilor, pe 
vârful cărora se aduceau ca jertfă pentru sufletele celor morţi, 
mâncare şi apă. De aici multele noastre obiceiuri legate de 
„Cina mortului” şi interdicția de a purta căciulă la 
înmormântare. Singurul care poate purta „CAUCA” era 
preotul. „Mons daca” erau numiţi şi „CAUCA-ZE” altfel spus: 
„„Căciulile Zeilor”. 

Etimologic ar putea însemna: „Muntii dacilor pe care 
se mănâncă în mod ritual jertfele”, bine-ştiind că aproape 
toate vârfurile montane erau „Gleduri” sau „Păcuiuri”, adică 
„locuri înalte” unde se aducea jertfe, mai ales „merinde pentru 
sufletele morţilor”. În latina populară locul înalt se numește: 
„ALTARIA” , (de la „altus, altitus”). De aici avem 
cuvintele: „altar” şi „înalt” („in altus”). 

La noi localizează vechii greci „Kogaionul” sau 
„Muntele Sfânt” în care s-au născut zeii, care mai apoi s-au 
mutat în Olimp. 

MANU este o semi-divinitate care aduce belşugul, prin 
jertfe aduse divinității superioare, iar cuvântul „BRAV” îl mai 
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avem în limbă ca om deosebit de curajos, care se jertfeşte. lată 
ce înseamnă un ,brah-man”: un autosacerdot! 

Tot de la „„Manu” avem cuvintele româneşti: 
„mănos” „mană” şi „mână” precum şi verbul: „a mâna”. 

În mitologoia romană „„manii” sunt sufletele bune ale 
morților, protectorii casei repective. Jertfele aduse zeilor mani 
sunt mai ales cununiţe de flori. De aici este obiceiul de a duce 
coroane de brad înflorate la morți, ca semn al credinței în 
înviere. 

Se păstrează, ca reminiscenţe pre-ariene şi ariene, 
obiceiul îngropării mortului în interiorul şi în prispa casei, 
transferat de către precreştini în interiorul templului, mai apoi, în 
perioada creştină, în pridvor, iar cei socotiți sfinți, ca sfinte 
moaşte, chiar în altarul bisericii. 

În zona Câmpiei Transilvaniei, la casele foarte vechi, se 
păstrează o nişă în peretele dinspre răsărit, închisă cu două 
obloane de lemn, pe care sunt pictaţi sau traforați „moşul” şi 
„baba” casei. În acea nişă se păstrau în vechime urnele funerare 
cu cenuşa bătrânilor casei. Locaşul din zid se numeşte până 
astăzi: „MANA CASEI”, iar chipurilor  totemice: 
„ÎMPĂNAŢII” (De la zeii PENAŢI, mutaţi din Troia la Roma 
de către Eneca, „moşul somnului”). 


URMELE TRANSILVANE ALE ZEULUI ŞIVA 


Zeul „ȘIVA” cel cu multe braţe, este cel mai cunoscut 
şi prezent în nume de localități şi ape transilvane. Spre 
exemplu: „lişiua”,  „„Şăulia” precum şi apele şi satele 
numite „Șieu”. 
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Paul Lazăr Tonciulescu prezintă în cartea sa o hartă 
cu „Urmele zeului ŞAUE în Transilvania”. 1% 

În limba latină litera „U” în inscripțiile lapidare este 
identică cu litera „V”. Dacă luăm în calcul „rotacismul” în limba 
noastră veche, precum şi genitivul substantivului rotacizat: 
ŞIVE, vom avea revelația să descoperim termenul : „A LUI 
ŞIVA”. În cele mai vechi texte râul se numea: „ȘIUE” azi: 
„Şieu”, cu diminutivul „Şieuț”. 

ILIŞIUA, este o localitate în judeţul Bistriţa-Năsăud, sat 
vechi, castru roman, în care s-au desoperit numeroase altare 
votive, stele, etc. Pe un astfel de altar se distinge reprezentatea 
lui Şiva ca un miriapod. 

Ilişiua este, cu certitudine, cel mai evident toponim ce 
păstrează numele a doi zei „Ili” —,,El” sau „Al” divinitate adusă 
în Canan de către Avraam fiul lui Terah, din Urul Caldeei. 
(Deşi Moise îl socoteşte pe Terah ca fiind din neamul lui Sem, 
adică semit, cel puţin numele lui pare a fi indo-european 
provenind din „terra”. (Facere 21-32). Din acelaşi neam este şi 
hitita BAT-ŞEVA , fiica lui Iliam, mama regelui evreu 
Solomon). (II Regi 11, 2-4). Apoi, în Ilişua ca şi în Batşeva este 
evident numele zeului „ŞȘIUA” sau „ȘIVA”. 

În zonă se păstrează şi onomasticul „ILIŞIU” şi 
„ILIŞIVAN”, probabil ca nume de proveniență toponimică a 
purtătorului. Mai există o Ilişua lângă Tărtăria, iar în jud. Mureş 
există localitățile „Caşva” şi „Orşova”. În cazul Orşovei, 
numele lui Şiva este asociat ursului”, totem zamolxian. 

Trebuie luată în considerare şi opțiunea ca ,„Ili” să fie 
genitivul lui Ilos dardanul, fiul lui Tros întemeietorul Troiei. 


146 Paul Lazăr Tonciulescu „De la Tărtăria la Țata Luanei ”, pag. 22 şi, de 
acelaşi autor, în „„Ramania, paradisul regăsit”. Ed. Obiectiv, Craiova, pag. 
62 
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Trebuie menţionat că în sec. al IV-lea î. Hs. a existat în 
Tracia un rege cu numele SEUTES — SEVATES.!” De aceeaşi 
sorginte este numele SEVERUS (dur, aspru şi roşu de mânie, ca 
Şiva) precum şi localitatea armeană SEVASTIA.!*% 

Este de remarcat că pe tăblițele de lut de la Tărtăria 
numele şi simbolul lui Şiva apar de mai multe ori. 


TĂRTĂRIA TRANSILVANĂ 


Numeroşi oameni de ştiinţă din lumea întreagă „au 
reacționat cu prudență la aflarea veştii despre năucitoarea 
descoperire a arheologului clujean Nicolae Vlassa”,'” din anul 
1961. 

Lumea ştiinţifică era rezervată mai ales datorită faptului 
că această descoperire spărgea un „clişeu ştiinţific”, acela că 
civilizația umană a inventat scrisul în Mesopotamia. Numai că, 
şi pe teritoriul Bulgariei de azi, s-au mai făcut astfel de 
descoperiri în două locuri diferite, precum şi în Grecia. Apoi, 
lângă tăblițele din Transilvania s-a descoperit un mormânt al 
unei femei numită de arheologi „Mi lady Tartaria” cu o 
vechime atestată de 8000 de ani. 

Timpul va rezolva această problemă, după ce orgoliile 
rănite ale marilor şcoli de arheologie din Vest se vor estompa. 

Altfel s-a întâmplat cu Gânditorul de la Hamanghia. Alt 
statut are el şi „Baba” sa, dacă se află la „Muzeul Britanic”! 


'* Manfred Oppermann: „Tracii” Ed. Militară, Buc. 1988, pag:160-161 
'% Romulus Vulcănescu: „Mitologia Română” ED. Acad. Rom. Buc. 1987, 
pag. 169 

' Imagini şi text: Georgiana Fefea. în art. „Misterele tăblițelor de la 
Tărtăria” 
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Cele trei tăblițe de la Tărtăria, pe care se păstrează prima 


scriere din lumeu fost descoperite în Transilvania de către 
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arheologul clujean Nicolae Vlasa. 


Atunci când nimeni nu ştia citi, aici se inventa 
scrisul. L-au izvodit „Moşii” şi „Babele” noastre! 


Pe prima tăbliță din imaginea alăturată se observă, fără 
dificultate, capul de taur: „bu-cefalos ”, element esenţial în cultul 
mithraic (solar), apoi „Capul mic al soarelui” sau „Cap- 
ra”, „Arborele vieţii” doborât sau jertfit (motivul bradului 
funerar), zeul Şiva -ŞAUE (în formă de cruce cu multe braţe) 
precum şi două altare sau ritoane. 

Dacă se certifică şi se acceptă autenticitatea materialului 
arheologic de la Tărtăria, trebuie acceptat şi „importul” zeității 
Şiva de aici spre Orient şi nu invers! 


HERCULE 


5° Idem 
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Referitor la totemul „CAP-RA” de pe prima tăbliță, nu 
putem trece cu vederea evenimentul ulterior, arian, descris în a 
patra ispravă a lui Hercule, temă suprapusă de narator pentru a o 
conforma şi include prin „asumare” în mitologia târzie a 
grecilor: 

Euristeus îl pune pe fratele său Hercule să-i prindă 
căprioara zeiţei tracilor, Artemis. „Hercule urmărind căprioara 
ajunse la „izvoarele” Istrului în ținutul hiperboreilor, fii lui Ares. 
Acolo a rănit căprioara zeiței Artemis, stârnind mânia acesteia, 
care mai pe urmă l-a iertat, datorită cinstirii aparte pe care eroul 
i-a dat-o zeiţei, în acel loc”. 1” 

Tragem de aici concluzia firească: Mitul lui Heracles nu 
este grecesc, ci doar este păstrat de către greci. Evenimentul se 
petrece cu mult mai înainte de a fi grecii, în vremea proto-ariană, 
a hiperboreilor danubieni al căror părinte era zeul fluvial 
ION, căruia, destul de repede, i s-a suprapus mitul lui 
Cadmoş intemeietorul, ca mai apoi să regăsim tema vânătorii 
rituale întemeietoare identică în mitul lui Ares cuceritorul şi 
reântemeietor. 

Cât despre izvoarele Istrului, în antichitate se credea că 
sunt actualii afluenți ai fluviului: Tisa, Mureşul, Someşul, 
Crişurile şi mai ales râul lui Ares — ARIEŞUL (Aries), dar şi 
cel „născut din sângele ciclopului Argos” (Argeş), ucis de către 
Hermes. 

Motivul tematic: „Euristeu care îl pune la munci 
inimaginabile pe fratele său Hercule” este un substutut de 
fratricid, generat de păcatul geloziei. Tema „muncilor” este 
grecească. Susținem aceasta deoarece, fiind un substitut de 
fratricid, este indubitabil mai „recentă”. Abia în epoca 


51 După: Sofocle: „Trachinienele ”, Euripide: Heracles” şi Pausanias: 
„Descrierea Eladei” 
15 Levecque, Pierre, op. cit. pag. 30-31 
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bronzului, jertfele umane au fost înlocuite cu substitute 
zoomorfe şi fitomorfe. (Vezi jertfa întâiului născut a lui Avraam 
care substituie un berbec, fiului său Isac).(Facere 22, 1-24). 

Această substituire metamorfică, prezentă în cultura 
noastră veche, o surprinde uimitor de bine părintele Stăniloae 
când constată că nu există nici un alt popor „care să aibă 
conştiinţa că în pasărea cutare sau floarea cutare se ascunde 
transformată cine ştie ce fată sau fecior de împărat”... „Totul 
este străbătut la noi de elementul transfigurator al misterului. 
Eroii suferinței româneşti n-au fața încruntată... dar nici 
înseninarea superficială, ci o împletire de seriozitate (ce vine) 
din adâncurile istoriei şi de împăcare (ce vine) din adâncurile 
fiinţei”.' Deci, când aruncau cununa de sânzâiene pe acoperişul 
casei, srtămoşii jertfeau soarelui în apogeu, în florile zeiței, 
însăşi fiinţa ei ca substitut fitomorf şi care, totemic, îi asuma şi 
pe ei. 

Heracles iese învingător totdeauna, după trecrea prin 
stările iniţiatice. Însăşi eliberarea de „mantia iubirii geloase” a 
Deinairei, se petrece prin promisiunea „jertfei de sine” pe un 
altar ridicat pe muntele tracilor, numit OIȚA.(Kunn.) Oaia de 
jertfă fiind, deci, un substitut. 

Toţi munţii noştri care poartă nume ovine sunt atribuiți 
zeului trac APOLLO, fratele geamăn al Artemisei (Diana, Zâna), 
„care a fost adorat mai întâi sub chip de berbec” .15%* 

Capul şi pielea de berbec era folosită pentru înfăşurare în 
„mantia lui Apollo”, deci: „îngurgitare în animalul mitico- 
totemic”, pentru a dobândi prin renaştere iniţiatică forță, 
virilitate, prolificitate şi frumuseţe, iar organele interne şi 


15 Stăniloae. Op. cit. pag. 56 şi 97 
1% J.P. Clebert. Op. cit. pag. 34 
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carnea erau folosite „ca ardere de tot” , date lui Igni sau Agni. 
„În India berbecul era atribuit lui Agni, zeul focului”. 

Sunetul scos de lemnele bătute ritmic, la jocul caprei, se 
numeşte: „a toca” sau „toacă”, sau „a bate toaca”, invocare 
rituală precreştină şi apoi creştină, în legătură cu care ne-a rămas 
numele unui vârf de munte în Ceahlău, lângă altarul pe care se 
aduceau aceste jerfe: „arderi de tot”. Practica bătăii în toacă este 
atestată prin onomastica acestui pisc: „Toaca”. 

Fiind o practică a religiilor fitomorfe o putem socoti de 
origine pre-ariană, tema incinerării lui Hercule fiind o supra- 
adăugare ariană, deşi practica incinerării era comună ambelor 
culturi. 

Zeița Arthemis şi splendida sa căprioară, precum şi 
fratele său Apollo, sunt zei traci. Pare ar fi greşit să spunem că 
grecii asimilează tema zeiței mame LETO şi a gemenilor ei în 
cultura lor, deoarece mama celor doi zei mai sus amintiți este din 
Kogaionon, de unde s-a mutat în Teba, ca zeiță a lui Cadmoş. 
Or, grecii când au plecat din arealul carpato-nord-pontic, 
indubitabil au dus cu ei şi cultura strămoşilor lor comuni cu ai 
tracilor nordici care aveau ca centru cultic Kogaiononul, 
transferând zeii în Olimp. 

Mutarea zeilor din „Kogaionon unde s-au născut” (Kun), 
în Teba şi Olimp, înseamnă transhumanţa oamenilor care 
cinsteau aceşti zei din spațiu carpato-caucazian, în cel grecesc 
actual. 

Tăbliţa a treia de la Tărtăria a fost descifrată prin 
similitudine cu scrierea sumeriană, scriere care a apărut cu 
un mileniu după tăbliţele de lut de la Tărtăria, dacă se va 
confirma autenticitatea acestora. 


15 Jdem. La acelaşi autor vezi şi tema: „Amon-Ra ” înfăşurat în 
piele cu cap de berbec 
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lată ce afirmă aceeaşi sursă citată mai sus: „Experții din 
cadrul Academiei de Ştiinţe din Rusia au concluzionat în urma 
analizării materialului că tăblițele sunt un fragment dintr-un 
sistem de scriere larg răspândit, de origine locală. În opinia 
acestora, textul unei tăblițe enumeră şase totemuri antice care 
coincid cu manuscrisul din oraşul sumerian Djemdet-Nasra. 
Citite în cerc, contrar mişcării acelor de ceasornic, reiese textul 
proto-sumerian: 

„NUN.KA.S.UGULA.PL.IDIM.KARA.I.”, tradus prin: „În 
(cea de-a) patruzecea domnie pentru buzele (gura) zeului 
Şaue (ŞIVA n.n.) cel mai vârstnic după ritual (a fost) ars. 
Acesta-i al zecelea"... 

Tăbliţele aparțin unei culturi puternice şi larg răspândite, 
făcând parte din complexul Turdaş-Vinca, de care este legată şi 
Tărtăria. Totemurile prezente pe tăblițe nu numai că se 
aseamănă izbitor cu cele sumeriene, dar sunt aranjate şi în 
aceeaşi succesiune. Coincidența grafică a semnelor putea fi 
întâmplătoare însa succesiunea lor nu. O serie de observaţii 
indică o origine comuna a concepţiilor religioase din zona 
Tărtăria şi Djemdet-Nasra. 

Scrierea de pe tăblite este ideografică, la fel ca şi cea 
sumeriană.. 

Cercetatorul rus Boris Perlov este de părere ca 
sumerieni ca şi babilonienii au fost doar nişte elevi buni, 
preluând scrierea pictografică de la popoarele balcanice, 
transformand-o ulterior în scrierea cuneiformă. Conform 
acestuia, inventatorii scrierii au fost chiar locuitorii balcanici, nu 
sumerienii”. $ 

Localitățile din Bulgaria în care s-au desoperit tăblițe 
similare cu aceeaşi vechime sunt: Karanovo şi Gracialnița. "7 


16 Georgiana Fefea. idem 
1 Vezi şi în P.L. Tonciulescu. Op cit. pag. 64 
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VIŞNU 


Nu vom trece cu vederea pe ultimul zeu al trinității 
hinduse: VIȘNU. 

Cel dintâi este Brahma creatorul (Bravul). 

Al doilea este Şiva distrugătorul ordinii anterioare şi 
creatorul celei noi, prin „dansul focului” (Igni) şi mai ales, al 
potopului de ape care reconfigurează, după retragere, albiile 
roditoare. 

Al treilea este Vişnu (Vishnu) zeul echilibrului, care în 
unul din cele zece avataruri ale sale stă pe o floare de lotus şi 
cântă dintr-un fluier (flaut) care, în mod ciudat, are formă de 
cireş înflorit, sau se termină cu patru cireşe coapte, la noi: 
VIŞINE. 

Vişnu intervine în lupta dintre două familii înrudite arya 
(nobile), simbolizând „Binele” şi „Răul” numite: „Pan davas” 
(Toate cetăţile) şi „Kaura davas” sau prescurtat „Kauradas”, 
de unde latinii au cuvântul „gavis” iar noi avem cuvântul: 
„gaură”, (mult mai aproape de termenul de origine!). 

Binele este lumină, strălucire, iar „Răul” este: gaură, 
întuneric, mormânt. 

Particula ,DAS” cu pluralul „dasii” însemnă „dac” şi 
„dacii”. Modul de iniţiere a pileaților daci, începând cu 
Zamolxes, (în opinia lui Eliade, mai înainte) se realiza într-o 
peşteră (gaura-das), din care se ieşea schimbat, ca la înviere. 
Imediat după actul subpământean al rugăciunii, privegherii şi 
ascezei îndelungate, (privite ca moarte iniţiatică), cel supus 
actului de inițiere „învia” în faţa zeului Mithra, aducându-i 
acestuia jertfa preferată, capul de bour. 

Intrarea în peşteră era, deci, îngurgitatrea în „,Glia 
Mamă”, iar ieşirea era „renaştrea rituală” a neofitului impregnat 
de atributele zeiţei chtonice. 
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Într-un alt avatar, Vişnu este întrupat într-un „godan” 
(mistreţ fabulos, la noi „godac” „godin” „gligan” (gli g an) 
amintind de zeiţa chtonică „Glia mama” însărcinată, care stă să 
nască pe zeul „Anu”). 

„„GODAN (Zeul Anu, intrupat într-un porc mistreţ n.n.) 
sapă cu râtul său uriaş până în adâncurile pământului ca să 
scoată Soarele”. '*% 

Pe peretele exterior al bisericii străvechi din Dipşa, jud. 
Bistrița-Năsăud, pe unul dintre contraforți se află, bine 
conservat, un basorelief reprezentând un porc mistreț ridicând 
soarele cu râtul său uriaş. O legendă recentă spune că, imediat 
după venirea saşilor în sat (sec. al XIII-lea), o scroafă ar fi 
descoperit o căldare cu bani de aur dacici, cu ajutorul cărora s-a 
construit biserica. Considerăm că tema recentă este suprapusă de 
către narator mitului arian al lui Godan. 

Nu este exclusă nici ipoteza că pe banii de aur să fi fost 
efigia zeului Anu sub chip de porc mistreţ ridicând în rât soarele, 
tema fiind apoi reprodusă de către cioplitorii în piatră. 

Moartea „Anului vechi” şi , implicit, naşterea „Anului 
nou” este numită în latină: „Aniex” sau „„Anies”. La noi tema se 
păstrează în numele unei localități someşene: Anieş. 


VARUNA -— URANA 


Regele Ary Candra nu avea copii. Varuna se învoieşte 
să-i dea un fiu cu condiția ca acesta să fie apoi sacrificat ca întâi 
născut. Aşa s-a născut ROHITA. '* 

Nu departe de Dorna Candreni, în Maramureşul vecin, se 
află localităţile Rohia şi Rohiţa, iar numele Vrancea este unirea 


'5 James Harpur: „Atlasul Locurilor Sacre”. Ed. Aquila Oradea, 1993, pag. 
190 

1° Philiippe Walter: „Mitologie Creştină ”. Ed. Artemis Bucureşti 2005, 
pag137 
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conjugală a zeilor soți VRAN şi GEEA (Cerul şi Pământul). 
Prinţul Rohiţa este prototipul tuturor poveştile noastre cu 
„Împăratul Roşu”. 

„Iara Dornelor” a rămas aici, deşi o patre dintre 
locuitorii ei străvechi au plecat spre a întemeia Grecia ca 
„dorieni”, lăsând în urmă, ca piatră de poticnire pentru 
contestatarii actuali ai perpetuării noastre cu încăpățânare prin 
milenii, aici, un alt nume străvechi indo-european: 
„CANDRA”! 


POTOPUL 


Cu rezervele inerente unei astfel de susțineri, trebuie 
luată în calcul ipoteza că o parte dintre vechii europeni au plecat 
în valuri succesive spre Asia, din zonele limitrofe Mării Negre, 
teritorii care în perioada ultimei glaciații, când Europa era 
acoperită de gheţuri, erau locuri cu climă mai blândă. Au dus cu 
ei divinitățile şi tradițiile lor. Au intrat în contact cu multe alte 
culturi din Orient şi s-au influenţat reciproc. 

Primele valuri de migrație spre Răsărit au început odată 
cu Potopul. Cel mai de seamă „emigrant” spre Egipt, atestat 
documentar, este regele-preot, apoi zeu, Toth - atlantul. 

Este ciudat că oameni de ştiinţă localizează Edenul 
biblic între Tigru şi Eufrat, aşa cum este clişeul fixat în mentalul 
colectiv ştiinţific, teorie pe care o poate demola oricine are o 
hartă, pe care se vede că Tigru şi Eufratul izvorăsc din Munţii 
Ararat, între Armenia şi Turcia de astăzi, precum şi o Biblie 
în care scrie că ele izvorăsc din Eden (Facere 2, 10). 

Edenul a fost de zece ori mai aproape de sud-estul 
Mării Negre decât de Golful Persic! Urmaşii lui Noe, tot din 
această zonă au plecat să umple iar pământul, căci după 
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zicerea Scripturii: „S-a oprit corabia pe Munţii Ararat (Facere 8, 
4). 

O altă ciudăţenie aşa-zis ştiinţifică este cea legată de 
scufundarea Atlantidei, pe care unii cercetători „,serioşi”, 
reprezentanţi ai unor şcoli vestite de arheologie, o localizează 
când în Asia, când în America de Sud, „uitând” că singurele 
informaţii despre nefericitul eveniment vin din Europa (Grecia). 

Oare nu este firesc să observi că Bizanțul şi Bosforul 
sunt aşezate chiar la coliziunea plăcilor tectonice? Apoi că în 
urma ultimei glaciaţiuni clima s-a încălzit, Oceanul mondial a 
crescut, apele au năvălit peste teritoriile aflate sub nivelul mării 
prin Strâmtoarea Dardanele creând Marea Marmara, apoi au 
presat asupra Bosforului, aşteptând o mişcare tectonică majoră, 
care să le facă să năvălească în lacul cu apă dulce aflat sub 
nivelul Oceanului mondial cu 110-140 m, creând Marea Neagră 
şi acoperind totul. Inclusiv până aproape de vârf muntele 
devenit: „Insula şerpilor”, strămoşii mitici Cadmoş şi Armonia. 

Acesta este Potopul care a acoperit nu numai Atlantida, 
ci şi alte numeroase aşezări umane. Poate cei ce au câştigat cu 
adevărat la Haga „platoul continental” de lângă Insula Şerpilor, 
vor găsi nu numai gaze şi petrol, ci şi urmele unor vechi 
civilizații apuse. Insula Şerpilor, în grecă: Leuke, (leuca de la 
carele noastre este serpiformă!) este locul de retragere a 
balaurilor Cad-Moş şi Armonia, pe promontoriul de piatră care 
înainte de Potop avea înălțimea de peste 150 m deasupra lacului 
devenit mai apoi mare. Potrivit unor cercetări recente, acolo ar 
exista vestigii ale unor temple străvechi ale reginei amazoanelor 
purtând şi ea numele Leukype. „Pitonul cu plete”, de la muzeul 
din Constanţa, stă mărturie a unor astfel de acte de cult locale. 

O tradiție populară despre potop, transpusă în versuri, 
zice aşa: „A suflat puternic vântul / S-a cutremurat pământul. / 
Urlau înfricoşător / Valurile mărilor”. 
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lată mărturia lui Ovidiu despre cutremurul care a deschis 
drumul apelor potopului: „Zeul izbind cu tridentu-n pământ, 
se cutremură Glia/ Şi ale apelor căi se desfac prin acea 
zguduire./ Peste deschise câmpii se reped revărsatele ape/ 
Turme, bucate, copaci ele duc laolaltă cu oameni/.. Se 
minunează Nereidele vâzând case sub apă,/ Apoi oraşe, 
grădini... Locuinţe-n păduri de stejari au delfinii”.'“ 

Nu este exclus ca exilatul din Tomis, acum două milenii, 
să mai fi văzut el însuşi asemenea urme subacvatice de vreme ce 
ele persistă până acum. 

Potrivit unor cercetători americani, apa din Marea 
Neagră are în compoziția sa chimică substanţe ce nu permit 
dezvoltarea microorganismelor care descompun lemnul. Datorită 
acestui fapt s-ar putea să avem surprize notabile în viitor, aşa 
cum surprinzătoare este zicerea lui Ovidiu: „Locuinţe-n păduri 
de stejari au delfinii”! 

Corabia lui Noe care a ajuns pe Muntele Ararat 
confirmă mitul „Veşnicei reîntoarceri”. Evenimentul este atestat 
de Biblie: „Şi s-a oprit corabia pe Muntele Ararat, unde a făcut 
Noe un jertfelnic” (Facere 8, 4). Aşa Noe s-a reîntors în Edenul 
pierdut, iar arienii au revenit acasă. 

Modelul de a ridica altare pe vârfurile montane de aici 
porneşte. Îl vom găsi prezent în toţi „Mons daca”. Potrivit 
Bibliei, aici lângă Ararat, s-a format acea limbă unică, 
dialectizată în Babilon. Acea limbă era vorbită de civilizația 
prediluviană din care provenea Noe. Dacă supoziţia noastră 
referitoare la Potop este plauzibilă atunci acea limbă era vorbită 
preponderent în zona Bosforului şi în zonele riverane Mării 
Negre. 

Noe poate fi şi nume de persoană, însă cuvântul „noe” 
înseamnă: „NAVIGATOR, CORĂBIER”. 


1% Ovidiu, op. cit. pag. 38-39 
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Priviţi pe hartă şi vedeţi unde ar duce un asemenea 
curent marin provocat de ruperea Bosforului străvechea arcă a 
lui Noe fără vâsle. În Ararrat! 

Dacă luăm în calcul zonele de refugiu ale populaţiei 
limitrofe Mării Negre datorată „Potopului”, din adâncitura de 
sub nivelul mării, propice dezvoltării omului în vremea când 
Europa era acoperită de ghețuri, vom descoperi toate zonele 
unde s-a scris despre potop: Orientul Mijlociu şi Apropiat 
(Epopeea lui Ghilgameş şi Biblia, Europa, la mai mulţi scriitori 
greci şi romani, precum şi în nordul Egiptului. 

Este posibil ca acest eveniment să-i fi determinat pe 
locuitorii coastelor estice ale Mării Negre să plece cu turmele şi 
cultura lor avansată prin Ararrat, creând sau influențând cultura 
HATI (hitită, anatoliană) şi prin Mesopotamia, lăsând urme de 
neşters în cultura „URARTU” (caldeiană, cu capitala în Ur), în 
ASUR cu capitala la Ninive, în SENAR (sumeriană) şi în 
ACCAD (regăsim aici particula „Cad”, din Cad-moş), zidind 
turnul Babilonului, apoi plecând spre India de unde s-au reîntors 
ca „indo-europeni”, ducând de aici cu ei şi zeii şi scrierea. Un 
asemenea drum a făcut şi iliro-tracul Alexandru Macedon, cu 
imensa sa armată, deci, este posibil! 

Sunt de luat în calcul şi alte cauze care au generat alte 
numeroase migrații succesive, scenariul de mai sus fiind, doar ca 
supoziţie, posibil. 


DAVA - DEVA, fiicele lui DIAUS 
Mircea Eliade afirmă că „a ajunge „deva” înseamnă 
a ajunge zeu”.!“ Devii şi Asurii sunt fiii unui şarpe, (Balaurul 
Cadmoş) ființă mitică, la început demonică, dar care a ieşit din 
propria sa piele. Şi „zeul Soma, (de aici este numele râului 


1l M. Eliade, „Ist...” pag 214 
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Someş n.n.) aidoma lui Ahi iese târându-se din propria sa 
piele”! lepădând odată cu ea „trupul cărnii” atinsă de moarte, 
dobândind nemurirea şi îndumnezeidu-se. Mare era mirarea 
grecilor când afirmau că strămoşi noştrii se cred „nemuritori”! 

„Deva” înseamnă: a străluci” de la sanscritul: „DIV” de 
unde avem numeroasele noastre „dave” dacice, oraşele Deva şi 
Deda de astăzi, dar şi cuvintele: „ziuă” (ca arhaism „diua ”), 
„divinitate” şi „divin”. 

Geograful Ptolemeu vorbeşte de vreo 6o de oraşe ale 
dacilor, care toate se numeau „DAVA” sau „DEVA”./% Recent 
ne-a intrat în limbă, cine ştie pe ce filieră, cuvântul: „divă” cu 
sens de femeie strălucitoare. 

lată ce spune despre strămoşii noştri Strabon în 
„Geographica”: „Socot că ei se numeau în vechime DAVI. A 
existat şi o altă împărțire a teritoriului (lor) chiar din cele mai 
vechi timpuri, căci pe unii îi denumesc (izvoarele istorice n.n.) 
daci, iar pe altii geți. Geţii sunt cei care se întind spre Pont şi 
spre răsărit, iar dacii cei care locuiesc în partea opusă, spre 
germani şi spre izvoarele Istrului... 

Prin ţara lor curge râul Maris, care se varsă în Dunăre. 
Pe acesta îşi făceau romanii aprovizionarile pentru război. Ei 
numeau Danubius partea superioară a fluviului şi cea dinspre 
izvoare până la cataracte. Ținuturile de aci se află... în stăpânirea 
dacilor. Partea inferioara a fluviului, până la Pont — de-a lungul 
căreia trăiesc geții, ei o numesc Istru. Dacii au aceeaşi limbă ca 
şi geții.” 164 


'* Ibidem 

'% Tst. Rel Alex. Stan, Remus Rus. Ed. Inst. Biblic al B.O.R Buc. 1991. Pag. 
212-219” 

1% Strabon, „Geographica” VII, 3, 12 şi 13 
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MOL-DAVA 


„MOL-DAVA” sau Moldova, este cea mai mare şi mai 
importantă „dava” de pe teritoriul românesc. În limba sanscrită 
cuvântul „MOL” înseamnă chiar „„mol”, adică: mâl, mlaştină, 
tină, noroi. Particula apare şi în numele zeului Za-mol-xis cu 
sens de „pământ”, adică, zeitate care a stat trei ani sub pământ, 
ca un urs în hibernare. Este bine cunoscut că râurile Moldovei 
provocă frecvente inundații. 


ZEUL SOARE (MITHRA) şi ZEUL BOREAS. 


Lui Mithra îi sunt asociați semizeii ARIAMAN şi 
BHLAGA. Primul ocroteşte pe arieni; el dirijează mai ales 
chestiunile legate de întemeiere, ospitalitate şi se ocupă de 
căsătorii. Ei sunt fiii Marii zeițe Mamă, Aditi, sau Hestia.!% De 
zeul ARIAMAN leagă Densuşeanu numele de ROMAN şi de 
ROMÂN, cum vom vedea mai jos. 

Legenda publicată de Eusebiu Camilar numită: 
„Stejarul din Borzeşti” pare a fi o suprastructură prin care 
răzbate un mit foarte vechi, mithraic (solar). Tot aşa este şi 
legenda descălecătorului maramureşean Dragoş, cel ce ucide 
zimbrul moldav cu buzduganul său în formă de soare. 
Străvechiului mit arian în care Mithra ucide taurul este identic 


1% M: Eliade: „Istoria... ” Pag. 214-215 
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legendei suprapuse.’ Doar personajele diferă, jertfa fiind în 
ambele, aceeaşi, întemeietoare. 

În mitul arhetipal eroul principal al povestirii este însuşi 
zeul Soare: Mithra (MITRUȚŢ), adică Mithra cel mic, (Capul 
mic al Soarelui numit şi Cap-Ra), de la solstițiul de iarnă. Mithra 
cel Mic (Mitruţ) în timpul sacrificiului ritual este „îngurgitat” 
(răpus) de către zeul bătrân „Anu” (H-anu-l tătarilor, în 
povestirea suprapusă). În „ANU” vechi se trăgea cu săgeți, încât 
prin sacrificarea sa rituală să se nască din nou Soarele, 
întruchipat în „ANU” nou. 

Nu lipsesc nici focurile rituale de pe vârful culmilor 
muntoase, din timpul solstițiul de iarnă. Totul se petrecea în 
„BOR-ZE-STE”: (Ţara în care stă zeul Boreas) - Borzeşti. 
Boreas este, probabil, Crivăţul. 

Ştefan cel Mare Sfânt şi Drept nu lipseşte din poveste 
şi nici nu putea lipsi. În imediata apropiere a solstițiului este şi 
sărbătoarea Sfântului Ştefan întâiul mucenic, care schimbă pe 
cele vechi, în credință, cu cele noi. (Adică schimbă dreptatea 
Vechiului Testament, promovată ca valoare umană şi de 
mitologia păgână, cu iubirea jertfelnică a Noului Testament). 

Cuvântul „Ștefan” înseamnă: „coroana solară”. „Ste” 
înseamnă „a sta” „a se opri” de la lat „,sto”, „,stare”, iar „faneo” 
înseamnă „a se arăta schimbat”. Mai pe înţeles: La solstiţiu de 
iarnă Soarele stă o clipă, ca să se schimbe anul vechi care 
moare, cu cel nou care se naşte. 

Pliniu afirmă că: „Arimaspii, sunt vecini cu popoarele 
din părțile de miazănoapte; ei locuiesc în apropiere de peştera 
din care suflă Aquilonul (Boreas, sau vântul de nord) şi care loc 
se numeşte Gesclitos (probabil un cuvânt corupt în loc de 
Desclitos, „deschis”. Spaţiul moldav după ieşirea din munţi este 
un loc deschis n.n.). 


1% Comte. Op. cit, pag. 131-134 
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Peştera lui Boreas, lângă care locuiau arimaspii se afla, 
după Iliada lui Homer, în munții Riphaei, după Silius 
Italicus, „...pe teritoriul geților.” 1!” 

De la „Aquilon” avem cuvântul „acvilă”, pe filieră 
latină, adică: „Vânt pe care îl înfruntă doar acvilele” Acvila este 
totemul steag al lui Diaus Pitar (Jupiter). De la „Boreas” avem 
expresia românesacă: „Boare de vânt”. 

Numele regelui evreu David este din aceeaşi rădăcină 
sanscrită, ca şi davele noastre, însemnând „strălucire”. Nu 
trebuie să ne mire aceasta, deoarece fiul său, regele Solomon, 
poartă un nume asirian, numele împăratului SALMAN-ASAR 
adică Solomon asirianul, dovedind o circulație şi o influență 
reciprocă între culturi aproape identică cu cea de astăzi. 


Baba MUMA-MAHAL 


De-a dreptul năucitoare pentru orice cunoscător a lumii 
extrem-orientale este existenţa unei localităţi din jud. Cluj, care 
se numeşte din vechime: MĂHAL, atestată documentar în 
1172.1% Aceasta deoarece în provincia Agra din India se 
păstrează cel mai frumos monument funerar ridicat de către 
împăratul Jahan soției sale iubite MUMTAZ MAHAL. Chiar 
dacă, sub aspect istoric, monumentul este „recent” (adică 1630- 
1653), nu vom putea să nu observăm şi alte similitudini certe cu 
cultura europeană: „Agra”, apoi Jahan-Johan din onomastica 
germanilor, dar şi substantivul şi pronumele posesiv: „mumă- 
ta”. 

Noi avem din vechime numeroase „MUME” dar şi 
„MUIERI”. Ex. Muma pădurii” , Peştera Muierii, etc, cuvintele 


1% N. Densuşeanu .„Dacia preistorică”, pag. 486 

'% Pompei Boca: , Vechimea documentară a localităţilor din Judeţul 
Bistrița-Năsăud, în „File de Istorie” vol. I. Ed. Muzeul de istorie Bistriţa, 
1971, pag. 187 
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fiind sinonime cu arhetipul „BABA”: Baba Dochia, Baba Oarba 
etc. 


ALTE BABE, MUIERI ȘI DOAMNE 


MAREA ZEIȚĂ MAMĂ, divinitate cthonică, având, în 
funcție de diversele culturi tribale ale zonei studiate, numeroase 
nume, este o TERRA. Dealtfel grecii o şi numesc: „MITERA” 
(adică: „pământul meu”, cel care mi-a dat viața), însoțită într-o 
nuntire cosmică cu principiul masculin ce vine din ceruri, 
purtând acelaşi nume: Mithra, (ca şi IŞ şi IŞA, la evrei, Varuna- 
Geea la vedici) soarele germinator, dătător de viață, prefigurând 
şi proorocind lumii păgâne naşterea „la plinirea vremii” a 
„SOARELUI DREPTĂŢII”. Femeia devine astfel: „MAICĂ A 
LUI DUMNEZEU”, adică: „MITERA THEU”, latinii zicându- 
i „MATER DEUS”, arătând o origine indubitabil comună ariană, 
sau poate preariană a numelui: MAMA. 

Termenului românesc MAMA conține abrevierea 
ambelor principii masculin şi feminin.(Vezi termenul: Papa, 
abreviere pentru: „Pater parentes ”. 

Similitudinea cu termenul desemnând divinitatea 
uraniană „MITHRA” nu este întâmplătoare. Însăşi mitra 
arhierească ortodoxă are formă de glob solar, iar amuletele şi 
idolii străvechi ale zeiței Geea, (Gebeleisis, Terra, Glia etc), o 
reprezintă însărcinată. Soarele şi pământul, masculinul şi 
femininul, ca şi  dihotomia firii umane: suflet - trup, această 
„nuntire” inefabilă au preocupat umanitatea încă de la facerea ei. 

În cultura străveche europeană „MATROANA” era 
„mama prin excelenţă” dar şi „DOMINA”, adică „DOAMNĂ”, 
stăpână a spațiului casnic numit: „DOMUS”. 
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Doar după venire arienilor spațiul desfăşurării 
supremaţiei feminine era delimitat foarte bine: „INTRA 
MUROS” (între zidurile casei) pe când cel al bărbaţilor era 
„EXTRA MUROS” (în afara zidurilor casei). Creştinismul a 
încercat să şteargă difernțele dintre bărbat şi femeie promovând 
nu egalitarismul, ci complementaritatea între sexe. 

Starea de inferioritate a femeii se perpetuează până azi în 
culturile orientale necreştine, în care femeia este trecută în plan 
secund sau ocultată de tot, încât s-a ajuns la formularea: 
„Avraam îl naşte pe Isaac, Isaac îl naşte pe Iacob etc...” Ev. 
Matei I, 1-3). 

O excepţie remarcabilă atestă monumentul MUMTAZ 
MAHAL. O altă excepție pentru neamurile semite este 
BERŞEBA femeie din neamul hitiților arieni, soţia regelui 
David şi mama celebrului rege evreu Solomon, el însuşi 
simbioză a două lumi semită şi ariană din a căror spiță 
genealogică s-a născut Mântuitorul nostru lisus Hristos. (I Regi, 
11). 


MIORIȚA 


Cuvântul latin: „muliere” (la noi: „muiere”), păstrat cu 
sensul nedeteriorat de timp, pare a fi un arhetip. Toponimele: 
„Peştera Muierii”, „Drumul Muierii” şi „Cetatea Muierii” sunt 
reminiscențe ale unei străvechi civilizații europene 
matriarhale, de dinainte de a reveni triburile ariene. Această 
MUIERE este zeita GLIA, GAIA sau GEBELEISIS, numită 
mai apoi de către arieni DIANA sau AR-THEMIS, iar în plan 
uman ARMONIA, soția lui Cadmoş, fiică a lui ARES şi mamă 
a războinicilor săi. 

Susținem această teză a matriarhatului pre-arian pe 
baza textului „Mioriţei” în care „Muma bătrână cu brâul de 
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lână” nu lasă să se întrevadă vreun element arhetipal masculin, 
inițiatic. 

Jertfa din Mioriţa este superlativă, fără aşteptarea 
consecinţelor jertfelor iniţiatice ariene. În Mioriţa nu există cai, 
nici care, ci „oiţa năzdrăvană”, „fluierul de os”, „Gura de rai” şi 
„preoţi munţii mari”. 

Asocierea munţilor cu spiritul sacerdotal, atestată încă 
din antichitate: „până şi muntele la ei (geţi n.n.) este sfânt, ca şi 
râul...” (Strabon), precum şi numele acestor munți: „Cauca Ze” 
(Căcula Zeului), „coborârea în vale”, în unele variante „pe 
povârniş” („„niş” însemnând „,curgere”), apoi, substituirea 
îngropării cu înfăşurarea candidatului la inițiere în „„...capineag/ 
di berbec drag”, lasă să se întrevadă urmele unor practici 
religioase geo-fito-zoomorfe străvechi, legate de moartea şi 
învierea zeului naturii. 

Putem socoti că mitul „Călăreţului Trac” nu fusese încă 
definit, evenimentul sacru şi sacralizator desfăşurându-se în 
amurg, la „„moartea” zilnică a soarelui, însumând în apusul său 
(îngurgitându-l) şi pe ,,...mândrul ciobănel / Tras printr-un inel”, 
(inelul fiind şi el un simbol solar, hieratic, consacrator, ce 
repoziționază ierarhic pe purtător, depăşind semantic sensul 
uzual, adică „subţirel”), totul desfăşurându-se într-o profundă 
linişte, nu ca la ceremoniile arienilor gălăgioşi. 

Evenimentul se desfăşoară numai în cadrul civilizației 
pastorale. Nu este un conflict între păstor şi agricultor ca la Cain 
şi Abel, tema din mitul tracic fiind, probabil, mai veche decât 
tema biblică a fratricidului. 

Singurul element nepastoral, probabil supra-adăugat în 
timp, este în versul: „„Mustăcioara lui / Spicul grâului”, element 
comun şi în Epopeea lui Ghilgameş, în care „sălbaticul păstor 
Enkidu” avea părul ce ieşea de sub căciula de miel: „Ca doi 
snopi de grâu” (XXI, 12). Grâul şi-a făcut apariția într-o 
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perioadă târzie, a cultivatorilor de pământ, civilizație sedentară 
care intră constant în conflict cu civilizațiile vechi semisedentare 
pastorale. 

„Măicuţa bătrână”, legendara „lo”, „Europa” cea căutată 
de Cadmoş fratele său, „Amazoanele” iubitoare şi protectoare 
ale animalelor (De la „ama ” - a iubi şi „zoon "-animal), cu 
stăpâna lor zeița Diana fecioara (Aiparthenos), sau Dzâna cu 
câinii ei dăruiți de zeul tracic PAN, (Diana - la traci şi apoi la 
greci Artemis - de la care avem râul Timiş, sunt exponente ale 
matriarhatului, toate trăgându-şi seminţia din „MAREA ZEIȚĂ 
MAMĂ”. 

Deşi Artemis îi este soră, în mitul grecesc, ea ajută la 
aducerea pe lume a fratelui său Apollo, prin renaşterea acestuia 
din coapsa lui Zeus, într-un mod miraculos. (Pausanias 1, 19, 
6.). Aceasta arată clar că mitul a fost asimilat de către greci şi că 
Hesiod, în „Teogonia” sa „a forţat filiația” lui Apollo în raport 
cu Zeus. 

„Artemis-Diana”,  „lelele”,  „„Moirele”,  „„Bacantele”, 
„„Demetera” asociată de romani cu „Ceres”, la noi Gebeleisis, cu 
munții săi sacri (ex.Ţebeleisis-Ţibleş), au existat cu mult 
înaintea lui ARES (Arius-Marte) indo-europenul, atestând o 
societate matriarhală extrem de bine aşezată şi condusă de 
vestitele noastre „BABE”, sau, poate, toate la un loc sunt doar 
atribute  ipostatice ale unei singure BABE: „IO” 
străbunica „ARMONIEI”! 

Constatăm că în poemul Mioriţa lipseşte LUPUL 
totemul arienilor.  „Animalul de pradă, este propulsat în 
spaţiul european la rang de semi-divinitate după invazia 
indo-europenilor (epoca neolitică), ale căror valori erau 
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distrugerea şi violenţa, bazate pe un cod de comportament 
masculin agresiv”. 1% 

Această „mamă, soție şi fiică” ancestrală este asumată 
arhetipal  „„Hestiei”, la romani „Vesta? stăpâna şi 
ocrotitoarea „Focului Sacru” din „VATRA” casei. 

Potrivit legendelor greceşti, Prometeu a furat focul de la 
zei ŞI l-a dat oamenilor, fapt pentru care a şi fost înlănțuit în 
Caucaz, munte care potrivit „Geographiei” lui Ptolemeu, precum 
şi credinței scriitorilor greci, făcea corp comun cu Munţii 
Carpaţi. Nu este de mirare că scriitorii antici confundă aceşti 
munţi, destul de apropiaţi sub aspect geografic, atâta timp cât 
în „Argonauticele”, Orfeu tracul credea că Istrul (Dunărea) 
venea pe vârful muntelui Caucaz, şi că în dreptul locului unde 
locuia ciclopul Arges se despărțea în două. Un braţ curgea spre 
Pontul Euxin, iar celălalt spre Adriatica. 

Pentru a o elibera pe IO, capul ciclopului a fost tăiat de 
zeul trac Hermes, iar sângele lui s-a prefăcut în râul Argeş. 

În geografia actuală avem o optică foarte clară asupra 
numelor munţilor. Nu era aşa şi în vechime. 

Muntele Caucaz îşi are numele de la „CAUCA ZE” 
sau „CĂCIULA ZEULUI”. Toţi munţii vulcanici, acoperiţi de 
zăpadă până spre vară, (inclusiv Olimpul) seamănă cu nişte moşi 
„Preoți, munţii mari "(Mioriţa). Numeroase vârfuri montane 
carpatice poartă numele de „CAUCA” - „CĂCIULĂ” sau 
„CUŞMĂ”. (Vezi muntele şi satul Cuşma, din jud. Bistrița- 
Năsăud) 


1 Marija Gimbutas „Civilizație şi cultură. Vestigii preistorice în sud-estul 
european. Ed. meridiane Buc. 1989. Preluat din: Vasile Filip „Eseuri 
etnologice”. Ed. Eikon, Cluj-N. 2008, pag. 263, 264 
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CARPATO-CAUCAZUL 


Strabon şi Iordanes socotesc că Muntele „Caucaz” este 
locuit de către geți, care îl socotesc munte sfânt: „Până şi 
muntele a fost socotit sfânt, şi aşa îl şi numesc. Numele lui este 
Kogaionon, la fel cu al râului care curge pe lângă el." 
(Geogr.VII.3.5). 

Caucazul argonauţilor care căutau „lâna de aur” era 
străbătut de fluviul Istru (Dunărea), iar oraşul tribului trac 
tirageții în care Hercule a ucis fiara se numeşte până azi 
TIRASPOL (Oraşul fiarei). 

Şi legendara şi nefericita IO, fugărită de tăunul lui Zeus, 
trecu Dunărea pentru a ajunge în Munţii „Caucaz” unde îl 
întâlneşte pe înlănţuitul Prometeu. „Drumul tău greu trece 
prin ţara sciţilor, peste Caucazul cel înalt acoperit de zăpezi, 
prin ţara amazoanelor, spre strâmtoarea Bosforului”.!” Ori, 
între Bosfor şi Sciția sunt Munţii Carpaţi. Țara amazoanelor este 
localizată de mitologi în vecinătate Istrului. Bineînţeles că Sciţia 
exista în nordul şi vestul Mării Negre doar când coloniştii grecii 
şi Ovidiu au cules de la traci şi au scris mitul nefericitei IO, nu şi 
atunci când s-a petrecut acțiunea povestirii. 


MUNȚII SFINŢI sau: „PREOȚI, MUNŢII MARI” 


1 N. A. Kun: „Legendele şi mitiurile Greciei antice” Ed. Lider Buc. 2000, 
pag. 104 
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Zicerea geografului Strabon că: „Până şi muntele a fost 
socotit (de către geți n. n.) sfânt şi aşa îl şi numesc. Numele 
lui este KOGAIONON, la fel cu al râului care curge pe lângă 
el” (Geographia VII 3, 5), ne duce cu gândul la legendara „Țară 
a lui ION, Ţara Dorului” din Munţii carpilor, în care regină 
era „lo”, loc de unde au emigrat spre sud „ionienii” şi apoi 
„dorienii”, după cum spune reputatul grecolog francez Pierre 
Leveque. 17! 

Numele şi localizarea muntelui sacru al dacilor, despre 
care vorbeşte Strabon, a stârnit multe controverse. Unii au zis că 
este la „Cazane” unde intră Dunărea în ţară, mai ales că acolo se 
păstrează un chip de moş dac, săpat în stâncă, (N. Densuşeanu). 
Alţii zic că e Ceahlăul (Sadoveanu), alții zic că e Țibleşul 
transilvan. (N. Drăganu). Alții zic că este Vârful Omul (M. 
Eliade), alţii că este vârful Ineu, unde avea altar Dionysos - zeul 
vinului, (la greci „Oineu”), de unde şi „Valea Vinului” ce vine 
din acel munte. 

Realitatea neştiută de Strabon era că toți munţii şi toate 
râurile şi pământul prin care treceau apele limpezi, erau socotite 
de strămoşii noştri „SFINTE”! 1? 

Munţii erau gorgane naturale, înzăpezite până vara, 
numite în vechime, aşa cum am spus mai sus, „CAUCA-ZE” 
— „„Căculile zeilor”. Pe toate vârfurile lor accesibile strămoşii 
noştri au înălțat numeroase altare. Călugării daci zamolxieni 
„umpleau munţii”. Potrivit unei legende întemeietoare, la un 
astfel de eremit a vrut să meargă Sfântul Apostol Andrei. Când 
ucenicul Sfântului Apostol a ieşit în gura peşterii în care l-a 
căutat pe pustnicul dac, negăsindu-l, a zis Apostolului: 


AL) 


11 Pierre Leveque. ,„, Aventura greacă”, pag. 29 
1? Părintele Gleriu: ,„Omilie la cartea Facerea” 
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„MNEMO EST”, adică: „Nu este nimeni”. Aşa s-ar fi născut 
numele satului Nemoieşti, din curbura Carpaţilor. 

Ne aventurăm în a propune posibile semnificații a 
KOGAIONON-uli: 

„KOGA” este: „coca”, „cauca” sau „căciulă”. „On”, 
„ontos” este „Fiinţă prin excelenţă”, adică: „Fiinţă divină” (de 
aici: „ontologicul” şi „ontologia”), deci: „Căciula zeului”. 

Iată şi o altă interpretare: 

Particula „Ko” face parte din opoziția iminent- 
transcendent :,,ICI-COLO”, „colo” însemnând „sus”, „departe”, 
sau, poate vine de la latineştile: „collo, collere, colui, cultum” 
însemnând „cinstire la altar, cult”. 

„GAI” este zeița „GAIA”- Geea, Gebeleisis, Cibela, 
Țebeleisis”. 

„IONON” este un genitiv destul de explicit: „a lui Ion”. 
Aşa că, explicit, Kogaionon ar însemna: „Locul de cinstire al 
Geei în Ţara lui Ion”. „Ion? este zeul unui râu carpatic din 
vechime, de lângă care au emigrat ionienii. Cuvântul înseamnă 
şi: „mlădios”.'? lonienii au dus cu ei şi numele altui râu sfânt 
din Carpaţi: „Samus” (Someş) dându-l unei insule din Marea 
Traciei: SAMO-TRACHE. "* 

La greci, cuvântui „aion” înseamnă „veşnic” dar şi 
„sfânt”. (S. Sanie, op. cit, pag. 142). 


1? Leveque op. cit. pag. 31 
14 Op. cit. pag. 10 
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COPII MOȘI sau COCONII 


Maramureşul, până astăzi, îşi numeşte copiii: „coconi”. 
Existenţa până astăzi a acestor „coconi” la noi, dovedeşte că 
fenomenul de transhumanță de acum cca 4000 de ani, în cazul 
ioienilor, nu a cuprins o populație întregă, ci a fost doar o 
„roire”, o plecarea a unei părți a populației dintr-o zonă 
suprapopulată înspre Dunăre, prin Balcani, întemeind Grecia 
antică. 

„Cauconii, aflăm încă de la Homer, erau de origine tracă 
şi trăiau pe râul Kaukon în Kaukonia, care cuprindea regiunea 
Elis şi părți din Ahaia şi Arkadia. Ei ar fi migrat din nordul 
Peninsulei Balcanice pe la anul 1600 î.Hs... Ptolemeus (sec. II 
d.Hs.) îi va regăsi cu numele de „cauconensis” la nord de 
Dunăre printre triburile din Dacia, în Țara Bârsei şi în 
împrejurimi. 

Tot în această zonă Amianus Marcellinus a consemnat 
existența unui ținut numit „Cauca”, iar mărturia unui soldat 
roman se referă la un munte „,Caucas” pe lângă râul Olt. 

Ca urmare a faptului că erau un vechi neam autohton 
atestat încă din antichitate, lingvistul german J.Grimm a avut 
posibilitatea să constate legătura dintre denumirile de 
„cauci”, „cauconi” şi „Caucaland” pentru a le asocia acestora şi 
denumirea de Kogaion cu conotația sa religioasă. 

Pe de altă parte filologul german J.Wolff considera că şi 
denumirea de „Kockel” cu variantele „Kukel” şi „Kukula” 
utilizată şi de saşi pentru a desemna Târnavele ar proveni din 
anticul „coca” sau „cuca”, care înseamnă ,„,munte”, cu 
mențiunea că cel mai important munte din zona Târnavelor se 
numeşte Cogan, cu variantele mai vechi Cocan sau Chuchal, 
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denumire care ne arată că originea lor este, de fapt, hidronimul 
Kukula menţinut şi astăzi în uz de secuii.” 1? 

Cine trece prin secuime şi vede porțile de lemn 
secuieşti, va constata că temele abordate după toate canoanele 
mitice dacice ale „porții”, îi poziţionează pe secui între 
popoarele străvechi carpatine, care, din păcate, şi-au pierdut 
limba fiind maghiarizați, însă şi-au păstrat cu sfințenie tradițiile, 
care nu sunt fino-urgice. 

Munţii Vrancei se numeau în vechime „CAUCA” 
„Cauca” este căciula pileaţilor daci. Sunt munţi vulcanici 
conici, în formă de căciulă. Anticii numeau aceste vârfuri 
montane vulcanice, „Cauca-ze”, cum am mai spus: „Căciulile 
Zeilor”. În scrierile anticilor se găsesc numeroşi munţi Caucaz, 
în diferite locuri, ceea ce a generat multe confuzii. 

Şi cuvântul: „zăpada”, înseamnă: „Locul alb (imaculat) 
unde stau picioarele zeilor”, venind de la: „Za? — „zeu, 
„„podos”, „pada” — „picior”, „picioare”. 

„Cauci” au fost numiţi şi bessii sud-dunăreni, pe care îi 
găsim în izvoare, după ocupaţia romană, pe tot teritoriul Daciei, 
până în sec. al XIV-lea. 

Caracterul sacru al munţilor vine din conştiinţa 
colectivă a tuturor popoarelor vechi că „Dumnezeu locuieşte 
pe înălțimi”. Nu numai păgânii, ci şi evreii monoteişti posesori 
ai „„Revelaţiei supranaturale”, afirmă în Sfânta Scriptură că: „Cu 
glasul meu către Domnul am strigat / Şi El m-a auzit din 
muntele Său cel sfânt. (Psalmul 3, 4). Sau: „„Ridica-voi ochii 
mei la munţi/ De unde vine ajutorul meu/ Ajutorul meu de la 
Dumnezeu...(Psalmul 120, 1-2). Sau „Întra-vom în lăcașurile 
Lui. Ne vom închina în locul unde au stat picioarele Lui” 
(Psalmul 131, 7). 


15 Joan Drăgan: ,Pe urmele cauconilor”. Internet. „Bessi, bisenii” 
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Cât de plastic exprimă cele două tipuri de revelație, 
naturală la păgâni şi supranaturală la evrei, concepţia despre 
vârfurile montane ca lăcaşuri ale zeilor! 

Episcopul vicar al Clujului Vasile Someşanul, afirmă în 
prefața la cartea: „Evanghelii sfinte şi rugăciuni alese” că: 
„Două sunt „cărțile” mari ale umanităţii: NATURA şi 
SCRIPTURA”. !* 

„Păstrarea şi valorificarea tradiţiilor... Credinţa Ortodoxă, Legea 
strămoşească au ţinut şi au păstrat unitatea neamului şi ființa 


poporului nostru de-a lungul zbuciumatei sale istorii”. 17 


„IDOLUL TĂCERII” 


La confluența Șieului cu Valea Budacului şi Valea 
Bistriţei în localitatea Domnești, există dovezi materiale 
referitoare la o viaţă religioasă intensă, înaintea ocupaţiei 
romane. În „Râpa cu păpuşi”, loc care se mai numeşte şi 
„Capişte”, s-au descoperit câteva zeci de posibile statui 
(congresiuni  gresoase), unele megalitice. Este posibilă 
intervenţia străveche a cioplitorului asupra acestor megaliți, mai 
ales asupra „„Idolului tăcerii”, aflat la muzeul judeţean Bistrița, 
scopul intervenției omului fiind cel de a defini în stâncă un 
obiect de adorare. 

Numită convenţional: „Idolul tăcerii” statuia uriaşă este 
cea mai importantă piesă înfățişând un copil înfăşat. 

Aşa cum am mai spus cuvântul „STANA” sau „stânca 
de piatră” pare a fi un cuvânt trac păstrat şi în grecescul 


A 


„ANASTANAT” însemnând „înviere”, „ridicare din pământ” 


176 


„Evanghelii Sfinte şi rugăciuni alese” Ed. Renaşterea, Cluj-Napoca, 
2008, pag, 5-6 
17 Idem 
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sau „metamorfozare în ceva durabil”, căci „ana” înseamnă 
„bună” , „durabilă”. 

lată ce spune Mircea Eliade despre cultul preistoric al 
pietrelor: „S-au explicat anumiți menhiri (coloane megalitice 
n.n.).... prin credința egiptenă după care sufletele morţilor, 
metamorfozate în păsări, îşi părăsesc mormintele, pentru a se 
aşeza pe coloană în plin soare”.!% 

„Pietrele constituiau un fel de substitute ale corpurilor, 
în care se întrupau sufletele morţilor. La urma urmei, un 
substitut de piatră era un trup clădit pentru eternitate. Uneori se 
află menhiri împodobiţi cu figuri umane”.!” Un astfel de 
menhir este „Idolul Tăcerii” din „Râpa cu păpuşi” de la 
Domneşti, Bistriţa-Năsăud. 

Mici idoli creaţi de natură din congresiuni gresoase, 
asupra cărora omul preistoric aproape că nu a trebuit să intervină 
cu dalta lui făuritoare de „păsări măiestre”, reprezentând mai 
ales prototipuri ale fecundității feminine, au fost adunaţi de 
harnicul om iubitor de „pietre ridicate” loan Chintăuan, 
directorul muzeului bistriţean. „Idolul Tăcerii” a fost „ridicat” 
în poziție verticală în centrul curții muzeului. 

Idolul are un simulacru de ureche în capul perfect rotund, 
ca un soare. Să fie oare vreo „fereastră a sufletului”! acestui 
„copil de uriaşi”, trecut în veşnicia pietrei prea devreme? 
„Pietrele  găurite...numite „găuri ale sufletului” permiteu 
comunicarea cu cei vii”. 

Avem numeroase alte „STANE” arhicunoscute, încât 
este de prisos să le amintim. Poate că „Babele” din Bucegi şi 
„Dochia cu turma ei împietrită” aşa au înţeles, la vremea 
tinereții lor, să se veşnicească! 


18 Mircea Eliade: „Istoria credințelor şi ideilor religioase”, vol I. Ed. 
Științifică şi enciclopedică, Bucureşti, 1981, pag. 122 

1 Ibidem 

180 Ibidem 
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„Transmutarea strămoşilor în piatra... substitut al 
corpului, sau integrând mortul în structura însăşi a pitrei (cavoul 
n.n.)""*! sau a lemnului (sicriul, care este şi arcă de trecere 
peste fluviul ce desparte cele două lumi), arată sălăşluirea în 
veşnicia pietrei sau a „arborelui vieţii” a decedatului care 
astfel „devenea stăpân al fertilităţii şi al prosperității”. /%? 

„Se vede efortul de a se întemeia după moarte prin 
intermediul ontofaniei specicice pietrelor”!“, numită de către 


specialişti: „lito-onto-fania” . 
DOCHIA, IONIENII ŞI DORIENII 


DOCHIA, împietrită cu turmă cu tot, a cărei legendă 
este îndeobşte cunoscută, precum şi coarnele răsucite ale 
berbecilor ei de piatră, stau la baza unui stil arhitectonic grecesc 
numit după tribul care l-a consacrat: „Stilul ionic”. „Stilul doric” 
are şi el similitudini evidente, uneori chiar ideentificându-se 
tematic, cu elementele arhitectonice dacice. Păsările din 
capitelurile străvechi sunt „spirite ale moşilor şi ale babelor”, de 
aici avem în heraldică vulturul şi corbul precum şi numele 
„Basarevs” sau „„Pasareus”. 

Pierre Levecque, în monumentala „Aventura greacă 
afirmă că dorienii şi ionienii îşi au originea în spaţiul carpato- 
caucazian. Ei ar fi coborât spre sud cu imense turme de oi dintr- 
o mirifică „Țară a lui Ion” numită şi „Tara Dorului”. „Cele 
dintâi grupuri de greci (ionienii şi dorienii) au coborât în 
Grecia din spaţiul carpato-danubian”.'** Atunci au dus cu ei 
şi zeii din Kogaion în Olimp. 


39184 
, 


181 Idem, pag, 123 

182 Jbidem 

'5 Idem, pag 130 

184 P Levecque: „Aventura greacă” Ed. Meridiane, Buc. 1987, pag 25-28 
'% Idem. pag. 29 
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Putem concluziona că a fost o pendulare constantă a 
populațiilor străvechi pastorale (transhumanță) înte nordul şi 
sudul Dunării, fluviul fiind coloana vertebrală a Europei, aşa 
cum o cunoşteau anticii. 

Datorită „verilor” noştri străvechi, grecii, putem acum să 
reconfigurăm câteva personaje mitice care au dat numele unor 
munți şi vârfuri montane din Carpați, onomastică străveche, 
hidronimie etc. Toate acestea pentru că ei au scris, noi 
încăpăţânându-ne să „tinem minte”, potrivit zicerii 
eminesciene: „Ne-or troieni cu drag / Aduceri aminte”. Aşa 
ne-am pomenit: „puşi pe gânduri” încă de la Hamangia. ..,,Pe-un 
picior de plai, pe-o gură de rai!”, acolo unde se întâlneşte cerul 
şi pământul, „Ouranos-Varuna” şi „Geea-Glia”, ca să se cunune 
şi aşa să nască pe toţi zeii. 

Strabon zice că nu numai zeii ci: „... la geţi şi profeții 
erau cinstiți, încât erau socotiți vrednici de domnie... astfel... 
Orfeu, Musaios şi zeul, în vechime, Zamolxis - un pitagoreu, iar 
în vremea nostră Decaineos care prooroceşte lui Burebista.”!% 


MEŞTERUL MANOLE 


„ANA” adică: „MAMA BUNĂ” (modelul matriarhal) 
va sfârşi fatalmente zidită, ca să reziste „zidul de monastire” 


1% Strabon: „Geographica ”. XVI, 2, 39 
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ridicat prin jertfirea celuilalt (a substitutului), nu prin jertfire 
de sine, de către Meşterul Manole. 

Mitul „Meşterul Manole” , al doilea ca importanță 
arhetipală românească, se deosebeşte fundamental de „Mioriţa” 
tocmai prin faptul că este profund indo-european (aryan). Dacă 
în Mioriţa matriarhatul este evident, Manole este un: „Manu - 
holon” (Sărbătoarea  roadelor  hărniciei  mănoase) arian, 
patriarhal. 

Fratricidul întemeietor din Mioriţa se petrece în raport cu 
„Măicuţa bătrână” care-şi căuta fiul sacrificat, aidoma lui Isis 
zeița egipteancă ce îl căuta pe Osiris. Faptul că fratricidul se 
petrece „la apus de soare” arată o doctrină străină arienilor şi 
anterioară lor. 

Faptele măreţe ale lui Mithra se petreceau în miezul 
zilei, inclusiv tauromahiile. Mai clar spus: Zeul Soare arian este 
din fire sângeros, pe când evenimentul mioritic se petrece în 
umbră, în lipsa Soarelui protector. 

Legenda „Fata Babei şi Fata Moşului” socotită ca 
intermediară „„Mioriţei” şi „„Meşterului Manole” este mai 
degrabă rezultatul luptei dintre matriarhatul mioritic şi 
patriarhatul „„Meşterului Manole”, adică: cele vechi sunt „rele” 
iar cele noi sunt „bune”! Legendă intermediară a acestor două 
arhetipuri civilizatoare poate fi socotită, mai degrabă, „Povestea 
porcului” descoperită şi romanţată de Ion Creangă. 

Înfăşurarea în pielea porcului tânăr reprezentând o 
îngurgitare rituală în zeul ANU, înfățişat ca un mistreţ fabulos, 
iar „arderea în cuptor” a pielii, înseamnă încălcarea de către noii 
veniţi a legii rituale a sacrificiului, încălcarea datinii! 


MOIRELE 
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În „„Metamorfozele” lui Ovdiu, exilatul din Tomis, găsim 
o informaţie prețioasă despre anumite „MUIERI”, numite de 
greci „MOIRF”. 

„PAN DION” (trad. gr. „Zeul Pann” sau „Toţi zeii”) 
regele Atenei asediată de barbari, a primit ajutorul regelui 
Traciei  „TERREUS” (Terra — pământ, tradus ca localnic, 
autohton), care 1-a alungat pe barbari. Răsplata este încuscrirea. 
Tereus se căsătoreşte cu fiica lui Pandion. MOIRELE le 
hărăzesc să fie fericiți.” 

Potrivit lui Ovidiu,'5 „Moirele” sunt „Ursitoarele”, BABE care 
locuiesc în Tracia şi care hotărăsc implacabila soartă a 
oamenilor şi a zeilor. Ele sunt anterioare multor zei. 

Găsim aici un argument indirect care atestă că zeii 
socotiți azi ca „ai grecilor” sunt Împrumutați, mai corect spus: 
sunt dependenţi de religia şi de mitologia tracilor, în care grecii 
îşi au originea. 

Moirele, ființe mitice fără nici un sentiment, 
imperturbabile, taie şi împart firul vieţii după cum citesc în 
stele. De aici sintagma românească de sorginte precreştină: „Aşa 
i-a fost scris!”. Aici nu este fatalism, ci: „DAT DIVIN”! De la 
relația lor cu Ursa Mare şi Ursa Mică le vine numele de 
„ursitoare”. 

Mioriţa (Mioara) trebuie socotită o „moiră”, termenul 
suferind în timp rotacizarea, adică: „„mioară”. Ea este 
„năzdrăvană”, având toate atributele umane, precum şi atributele 
moirice, atribute „temperate” de mileniile creştine prin care a 
trecut, pe cale orală, până la noi. 


15 Ovidiu, „Metamorfosis ”, după: N.A. Kun: „„Legendele şi miturile Greciei 
antice” Ed. Lider, Buc. 2000, pag.208-209 
18 Ovidiu Metamorfozele” Ed de Stat pentru Literatură şi Artă, 1954. p. 54 
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Trebuie remarcat că tot evenimentul mioritic se 
petrece în chip profetic, într-un viitor iminent şi implacabil, 
lucru care dovedeşte clar că mioriţa este o „MOIRA”. 


MIORIȚA: „LAIE BUCĂLAIE” 


Mioriţa este: „Laie...bucălae”. Aceste două nume 
mitice ale animalului totemic trebuie analizate semantic separat 
pentru a înţelege sensurile lor sacralizatoare: 

„Laie” vine de la cuvântul actual grecesc: „laos” — 
„popor”. Arhaismul: „S-a lăut” înseamnă: „s-a pieptănat” şi are 
sensul de a se pregăti pentru a ieşi în sat. Lăutul este pregătirea 
pentru socializare, identic cu spălatul şi gătitul. Socializarea era 
obligatoriu legată de ritualuri şi jertfe iniţiatice. 

„Bucălaie”, este cuvânt format din termenii: „buca” 
—„gură” dar şi „bucefalos”, adică gură în capul de animal adus 
ca jertfă, gură care va vorbi după Jertfire, rostind nevoile 
jertfitorilor înaintea zeului căruia i s-a adus jertfa, de data 
aceasta o jertfă ovină. Această jertfă va deveni, în perioada 
ariană, substitut al „baciului moldovean”. 

Tot cu termenul „Buca” însoţit de „Re”, „„Ra” sau „res” 
cu sens de „Soare”, sau „muncă” sub auspicii solare, se 
formează cuvintele „„Bucura”, „Bucur” şi de aici „,„Bucureşti”. 
Bucur fiind un păcurar mitic, implicit putem constata că gestul 
său întemeietor era legat de o jertfă ovină. 

Primirea de către divinitate a jertfei, provocă 
jertfitorilor „starea de bine”, numită la noi bucurie”. 
Termenul „buca” poate însemna şi „rostire”. 

Reiterăm şi zicerea lui Herodot care spune că influența 
ariană a cultului berbecului sacru a ajuns şi la egipteni: „Amon 
(sau Diaus Pitar, Zeus, Jupiter), s-ar fi arătat lui Hecule înfăşurat 
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într-o piele de berbec cu capul acestuia, ceea ce ar justifica 
sacralitatea berbecului lui Marte în Teba (Egiptului n.n.)”.'% 

Tema substitutului ca jertfă o găsim în toată cultura 
Orientului, implicit şi la evrei: Vezi: „Jertfa lui Avraam” 
(Facerea, 22), precum şi profeția mesianică din Isaia: „Ca un 
miel nevinovat spre junghiere S-a adus, şi ca o oaie fără de glas, 
aşa nu Şi-a deschis gura Sa” (Isaia 53). 

Substantivul propriu Bucovina se pare că are 
începuturile în termenii: „buca” —, gură” şi „ovis”, „ovina” 
(oaie), sau în totemul atribut al zeului Dionysos — Bachus: „viţa 
de vie” şi implicit „vinul”, numit de către greci „oinos”, iar de 
către latini „vino”. Avem numeroase localități care se 
numesc: „Gura Humorului”, „Gura Râului”, „Gura 
Portitei”, „Gura Sadului” etc. 

Bucovina înseamnă, deci: „Gura oii” sau „Gura vinului”. 
Este puţin probabil să aibă originea în cuvântul polonez „fag”, 
cu atât mai puţin să poarte numele generalului austriac de tristă 
amintire pentru români, distrugătorul de mănăstiri, N. A. 
Buckov. 

Este curios că termenul „gură” este specific triburilor 
indoeuropene de tip „sută”, iar termenul „buca” este specific 
celor din grupul „centum”. Oricum, aceste grupuri ariene au 
interacționat. 

Herodot vorbeşte despre numeroşi mesageri ai 
strămoşilor noştri trimişi la zei prin aruncare în sulițe. Dacă 
mesagerul jertfit rămânea în sulițe, se socotea că jertfa era 
receptă (primită). Gura celui jertfit putea transmite zeului 
dorințele poporului. „Bucea” şi „laos” devin organe de 
legătură ale poporului cu divinitatea. 


19 apud J. P. Clewbert 1995, 34. Preluat din: V. Filip, Op. cit, pag.73 
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Aici îşi au originea mitică capitelurile stâlpilor din 
templele construite în stilul arhitectonic „ionic”, adică: „un cap 
de berbec aşezat pe un altar înalt (stâlp), oferit zeului”. 

Preot de ţară fiind, am vizitat multe stâne la poalele 
Călimanilor. Deasupra stânii era înălțaţi trei pari ascuţiţi. În cel 
din centru era un cap de berbec cu coarne răsucite. Ceilalţi 
erau „împenați” cu panglici de lână colorată. Când am 
întrebat: „De ce?” Mi s-a răspuns: „„Aşa-i rânduiala din veci! I se 
zice:  „Arătare” (de la traco-latinul: „„Aries”, „„Aretes”- 
„berbec”). 

STÂNA. Cuvântul se înrudeşte cu grecescul 
„ANASTANAT”. „Ana” -,„bun” şi „stanai”, citit: „stane”, 
înseamnă: „a ridica din pământ”, „a înălța”, „a învia”. 

Întemeierea lăcaşului păcurăresc era precedat de 
jertfirea celui mai frumos berbec alb şi înălțarea deasupra 
stânii, ca jertfă bucefalică adusă lui Mithra, a totemului: „cap 
de berbec cu coarne răsucite”, la început într-un par, apoi pe 
un stâlp de lemn, apoi pe o coloană de piatră sau marmură, 
dând naştre capitelului ionic. 

Expresia din Mioriţa: „De-o fi să mor” exprimă 
incertitudinea celui ce urma să fie trimis la zei asupra faptului de 
a fi primit (acceptat de către divinitate), sau nu, ca jertfă. Ea nu 
exprimă frica de moarte, ci grija că s-ar putea să nu moară, 
adică să rămână al pământului, atingându-l şi impurificându-se! 
De aceea şi substitutul baciului — berbecul sacrificat, era înălțat 
în suliță spre cer. 

Cuvântul „bucălaie” despărțit în trei: BU- CAL- AIA ar 
avea aceeaşi semantică: 

- „BU”: cap de animal cu gură, adus jertfă. Capul este 
considerat sediul vieții şi al sufletului. 

- „CAL”, „kallos” - frumos”. Animalul jertfit trebuia să 
fie cel mai frumos şi fără pată sau meteahnă. Ciobănaşul mioritic 
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este de o frumuseţe rară: („Mândru ciobănel”) şi feciorelnic, 
deci încă nenuntit. Vezi şi Jertfa lui Abel şi toate jertfele din 
Vechiul Testament (Facerea 4, 4). 

- „AIA” înseamnă: „sfântă”. (Vezi: „AIA SOFIA” 
Sfânta Sofia. De la gr.: „aghios”. 

Spaţiul mitic de desfăşurare a evenimentului mioritic 
este politeist. 

Mioriţa va transmite „post mortem, sui pastorem” şi 
„Măicuţei bătrâne” dorinţele baciului! Aceasta ne face să 
credem că: „„Măicuţa Bătrână” este Geea, Marea zeiţă Mamă, în 
care se îngurgitează (îngroapă) „mândrul Cobănel”, încheind 
ciclul naştere — nuntire - moarte, fiind şi ea o BABĂ, o semi- 
divinitate, sau o MOIRĂ, după cum semi-divinități pastorale 
sunt personajele principale ale mitului mioritic: Baciul şi 
Miorița.” 


BACIUL 


BACIUL, stăpân (baal) al turmei şi al stânei, proprietar 
al „cailor învăţaţi” şi a „câinilor bărbați”, are statut de „MOŞ”. 
Atributele sale sunt de factură mitică chtonico - pastorală. 
Animalele care îl însoțesc, au şi ele atribute mitice. Baciul are 
şi câteva atribute ale zeului trac PANN, care, odinioară o 
înzestrase pe zeiţa Diana cu vestiții săi „câini bărbaţi”, semizei 
zoo-antropici. Ciudat este că în poem nu asistăm la acțiunea 
divinizatoare a subiectului dramei ci, îl vedem numai în 
ipostasele de dinaintea sacrificiului şi imediat de după sacrificiu. 
Actul divinizator fiind ocultat. 

Caii dresați din „Hipodrom”-ul roman şi bizantin sunt 
numiți, ca în izvoarele antice: „cai învăţaţi”. Pentru multe 


1% Brânda Nicolae: „Mituri ale antropocentrismului românesc I. 
Mioriţa ”,.Ed Cartea Românească. Buc. 1991, pag.223 


141 


popoare vechi calul reprezenta puterea şi mai ales frumuseţea. 
(Vezi şi mitul Cavalerului trac, mitul dioscurilor, al moşilor 
călăreți, al amazoanelor etc.) 

Un document din sec. al VI-lea d. Hs., din timpul 
împăratului stră-român Iustinian, vorbeşte despre o cetate 
valahă, capitală a provinciei bizantine Panonia Inferior 
(Secunda), cu numele de „BACIANA”."! Numele cetăţii ar 
putea fi interpretat ca: „Baciul cel Bun”- lisus Hristos (Ev.Ioan: 
10). 

Cuvântul: PĂCURAR, sinonim al termenului „baci”, 
îşi are originea în străbunul cuvânt latin: „PECURIA” care 
înseamnă: „turmă”. 

Civilizaţia pastorală românească a lăsat numeroase alte 
urme, împletindu-se mai apoi, armonios, cu civilizația sedentară 
ŞI, prin urmare agrară, cultivatoare a pământului, mai puțin 
dezvoltată şi mai puţin sigură, din cauza deselor invazii şi 
prădăciuni ale migratorilor. Grâul şi meiul se cultivau nu în 
luncile râurilor, locuri uşor de depistat de către străinii care 
urmau cursurile de apă, ci în poieni defrişate în pădurile 
seculare. 

lată cum descrie împăratului austriac Iosif al II-lea 
situația românilor din Transilvania, opinie exprimată cu prilejul 
vizitei acestuia aici, în anul 1772: 

„Aceşti bieţi supuşi români, care sunt, fără îndoială, 
cei mai vechi şi mai numeroşi locuitori ai Transilvaniei, sunt 
atât de chinuiți şi încărcaţi de nedreptăţi de oricine, fie ei unguri 
sau saşi, că soarta lor într-adevăr, dacă o cercetează, este cu 
adevărat de plâns şi nu este decât de mirat că se mai găsesc 
atâția şi că n-au fugit cu toții. Nu mă mir că pământurile lor sunt 
rău lucrate, căci doar cum ar putea fi altfel când omul de la o zi 


19 Păcurariu, Mircea Preot. Prof. Dr.- „Istoria Bisericii Ortodoxe Române”, vol. 1. 
Ed. Institutului Biblic Bucureşti 1980, pag. 161 
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la alta nu e sigur de posesiunea sa şi trebuie să fie zi de zi şi 
poate în fiecare ceas la lucru domnului său, cum ar putea în 
asemenea împrejurări să pună râvnă în lucrarea pământului său? 
Altfel, națiunea are într-adevăr spirit, neaşezarea ei 
vine desigur numai din nenorocirea ei, iar mai mult cu 
creşterea vitelor trebuie să se îndeletnicească, pentru ca la 
nevoie, când era prea mare strâmtoare să poată fugi mai 
uşor în altă parte”. 
David Prodan: ,„ Problema iobăgiei în Transilvania, 
1700-1848 ”.Ed. Ştiinţifică şi Enciclopedică, Bucureşti, 1973. 
Aceste două tipuri de existență românească s-au împletit 
ca un mărţişor, aceeaşi familie având ambele îndeletniciri. 
„Mărţişorul” este un dar şi simbol al Zeului trac Marte 
sau Ares. Mărțişorul este semnul exterior prin care este marcat 
momentul în care, după ce pe parcursul iernii au fost săvârşite 
toate practicile mitice inițiatice, feciorii plecau la război. 
Amestecul de sânge şi de puritate, roşu şi albul, sunt 
simboluri masculine şi feminine. Mărţişorul se punea ca un semn 
de făgăduință pe pieptul viitoarei mirese. 

„Toiagul mortului” (lumânare din ceară făcută pe o aţă 
cu care s-a măsurat omul decedat, încolăcită ca un şarpe şi 
aprinsă pe pieptul mortului, simbolizează trecerea vieții), tot 
aşa şi „Cununile mirilor” şi „Cununile de Sânzâiene”, toate 
sunt practici de sorginte moirică, adică vestesc un destin 
implacabil căruia omul precreştin trebuia să i se supună, în 
timpul „Marii treceri”, cum zicea Blaga. 
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BUCEFALISMUL. BABA GULA 
sau „GURA BABELOR” 


Zeul „AN” a avut o fiică căreia arienii îi ziceau: 
„GULA” sau „purtătoarea cuvintelor zeilor şi oamenilor”.'” 
Noi îi mai zicem şi acum „GURA”, latinii îi zic: „bucca” iar 
grecii: „stoma”. 

Deoarece am lămurit faptul că cei vechi socoteau capul 
ca fiind sediu al vieţii şi implicit al sufletului, „GURA 
TOTEMULUI JERTFIT” fiind organul prin care zeul era 
informat despre doleanțele sacrificatorului, vom mai lămuri şi 
termenul: „vorbă cu rost”. 

„Rostirea”, este „zicerea” prin care se pune ordine 
divină în toate tipurile de dezordine provocate de om sau de 
natură. De aceea efectul rostirii către şi de către divinitate se 
numeşte, la noi: „ROST”. Lucrurile oamenilor pot fi „cu rost” 
sau „fără rost”. 

Sfânta Scriptură, precum şi filozofii antici, vorbesc 
despre „DUMNEZEU CUVÂNTUL” sau „LOGOS-ul DIVIN” 
—, ca sursă a întregii creaţii divine: „Toate prin El s-au făcut şi 
fără de El nimic nu s-a făcut din ceea ce s-a făcut (Ev.Joan, 1). 
Aşa trebuie rostite şi cuvintele oamenilor: „Cu rânduială, cu 
rost!” 

Pe lângă toponimele în care se foloseşte, pentru a 
defini „gura”, străvechiul nume de zeu arian: „Gula”, mai există 
numeroase cazuri în care se foloseşte sinonimul latin „bucca” 
-„gură”, sau abrevierea acestui sinonim: „BU”. Spre 
exempul: „BU -ZĂU” - „GURA ZEULUI”, sau „BUCO -— 
OVINA” —,„GURA OR”, sau dacă jertfa era dionysiacă;: 
„BUCO- VINA”, este „GURA VINULUI”. Alt exemplu 


12 Compte, op. cit. 142 
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toponimic este „BU-DAC”, nume de localitate transilvană, 
însemnând: „GURA- DACULUI”. 

În aceeaşi arie tematică se înscrie şi toponimul: 
„BUDAPESTA”. Localitățile dunărene Buda şi Pesta sunt 
atestate anterior venirii ungurilor în Panonia. Bizantinii aveau 
acolo în sec al VI-lea d.Hs. două prefecturi numite: „Panonia 
Inferior”, cu capitala la Baciana şi „Panonia Superior” cu 
capitala la Buda. „BU — abr. „gură”, „DA” - abreviere de la 
„DASI” (daci), iar „Pesta” vine de la grecescul: „PISTIS” cu 
sens de „cunoaştere empirică, ştiinţifică”, adică: „GURA 
ÎNȚELEPTULUI DAC”. 

Babele sunt cele care păstrează, ca nişte vestale, modul, 
locul, timpul şi forma în care trebuie să se petreacă inițierea. 
Atunci când este vorba de taumaturgii avem reminiscența 
lexicală: „leacuri băbeşti”. Acestea pot fi fitomorfe sau 
geomorfe, însă totdeauna însoțite de rostire, adică incantaţii 
rituale prestabilite „din bătrâni”, cuvântul rostit prin „cefalosul” 
(capul) jertfitorului auto-jertfit (lat.: „AD DEO DAT”) sau a 
substitutului său, implicând GURA. 

Din rațiuni care țin de necesitatea unei lecturi coerente 
nu insistăm asupra medicilor taumaturgi ai şcolii zamolxiene, 
care considerau că omul trebuie tratat în întregul său, trup şi 
suflet. Iată doar mărturia lui Socrate: „Eu, Socrate, am învăţat în 
oaste de la un medic trac, unul din ucenicii lui Zamolxis, despre 
care se zice că-i face pe oameni nemuritori, că... omul trebuie 
îngrijit în întregul său, trup şi suflet...„de aceea medicii greci nu 
se pricep la a vindeca, ... pentru că nu vindecă izvorul răului, ci 
doar părți şi urmări ale răului”. Urmează în text aproape toate 
componentele jurământultui lui Hipocrat.!* 


13D, Bălașa: „De la Zamolxis la lisus Hristos”, pag. 12-14 
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Fluerul este şi el indisolubil legat de gură şi de 
pnevmatic (suflu vital). Prin gură se crede că intră şi iese 
sufletul, făcându-l pe om viu sau mort. 

În toate reprezentările cefaloforme mitice gura este 
proeminentă, la fel şi urechile, receptacule ale spuselor zeului. 


OVIDENIILE 


Ovideniile sunt şi ele moire. „Ovis” înseamnă în 
latină „oaie”, iar în tracă, berbecului i se zicea: „aries, 
„arietes”. 

Şezătorile care „încep de „Vovidenie” (termen slav, 
desmnând sărbătoarea creştină a „Intrării în Biserică a Maicii 
Domnului”) sunt însoţite de practici divinatorii (aflarea ursitei, 
prospectarea rodniciei anului următor etc.)”.1% 

Termenul românesc „Ovidenie”, de sorginte latină, 
însemnând: „Rugă pentru oi”, „vederea de oi” (îngrijirea a oilor) 
prin practici magice de „legare a gurii lupilor” (prectici interzise 
de Biserică.” 

Termenul latin „ovidiene” este anterior celui numit la 
slavi: „Vovidenie”, pe care l-a creat şi influienţat. Susţinem 
aceasta datorită proximităţii sărbătorii „Filipilor” sărbătoarea 
„slobozirii lupilor”, adică adunarea lupilor în haite. 

Distingem în acest termen trei particule: „Ene” este 
semidivinitatea onirică „Moşul Ene” sau: „Somnul păcurarilor” 
înfăşurați obligatoriu în cojoc, „de” abreviere pentru „Deus” 
ŞI „ovi” adică: „oi”. 


1% Prof. Dr. Filip. „Eseuri etnologice” Ed. Eikon. Ed. Arcade. Cluj-Napoca, 
2008, pag. 266 

'% Molitfelnic. Sf. Taină a Spovedaniei. Ed Inst. Biblic şi de Misiune 
Ortodoxă, Bucureşti 1951, pag. 62 
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În cântările acestei sărbători, Maica Domnului este 
socotită: „„Mieluşeaua care a născut pe Mielul lui Dumnezeu 
care a nimicit pe Lupul cel pierzător”.!* 

„Filipii” sau „Iubitorii, (cinstitorii) de lupi” (lupul fiind 
strămoşul totemic aryan) sunt ființe mitice trace (iliro-moeso- 
geto-dace) asimilate mai târziu şi în mitologia greacă şi 
germanică, făpturi zoo-antropice: lup-om, balaur-lup, cal-om, 
taur-om (minotaurul) etc. 

Filip cel Mare, tatăl lui Alexandru Macedon, avea pe 
scut ca semn heraldic (totem) lupul. 

Mitologia apuseană creştinată povesteşte depre sfântul 
răsăritean Blasiu, episcopul Sevastiei din Armenia, că este 
reprezentarea creştină a zeului lup sau urs, locuitor în peşteri. De 
fapt, spre deosebire de cultul zamolxian, doar gâtul pnevmatofor 
(urletul lupului) şi Iyco-cefalosul (capul lupului) este atribut 
blasian. 

Avem aici, probabil, o reminiscență a cultului celtic sau 
germanic adus capului de lup şi gâtului acestuia, nu şi a pielii 
animalului totem, ca în cultul trac. Afirmăm aceasta pentru că în 


99 A, 


germană „blasen” înseamnă „a sufla”. 

Blajul, „mica Romă”, s-a numit în vechime: „Blasiu”. 

Toată Europa din preistorie până nu demult a fost 
înfiorată de urletul haitelor de lupi flămânzi. Păcurarii străvechi 
au reuşit să-şi înfrângă teama prin asumarea totemică a lupului, 
adică prin „intrarea în pielea lui”, intrarea în bârlogul lui, 
frățietatea cu lupul, alăptatul de la lupoaică şi chiar conducerea 
haitelor de lupi prin practici mitice de „rostogolire de trei ori 
peste cap” şi metamorfozarea în ființa zoo-antropică: „stăpânul 
lupilor”. 


1% Sf. Pahomie de la Gledin. Imn scris pe o „„Psaltire” de la Schitul 
Vovidenie 
17 Ph. Walter, op. cit. pag. 102 
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Este de remarcat faptul că Biserica Ortdoxă a dus o luptă 
milenară în Sfânta Taină a Spovedaniei împotriva practicilor 
magice de „legare a gurii lupilor”. Una dintre întrebările de la 
spovedanie a fost scoasă din Molitfelnic doar în ultimii ani. Ea 
suna aşa: „N-ai legat gura lupului ca să nu-ţi mănânce 
dobitoacele?”.'% 

Aceste acte rituale agrare sunt aşezate la sfârşitul anului 
dacic, care se încheia la 30 noiembrie, de ziua Sfântului Apostol 
Andrei, întâiul chemat, Apostolul românilor. 

În această zi în anul 68 (d.Hs.) pe o cruce în formă 
de „X”, Sfântul Andrei îşi dădea viaţa pentru noi şi credința 
noastră. A doua zi calendaristică, la 1 decembrie, după 1850 de 
ani, prin jertfa sa şi a moşilor noştri, renăştea în 1918 Regatul 
Românie Mari. 

lată că toate jertfele sunt cu adevărat întemeietoare. Aşa 
s-a „întâmplat” şi la evrei. În anul 67 (D.Hs.) Titus şi Vespasian 
distrugeau Ierusalimul. După 1900 de ani, în războiul de şase 
zile din anul 1967 evreii recucereau vechea lor patrie, în 
întregime! 


PALATE STRĂVECHI 


PALLA-DION. Cuvântul românesc: „palat” îşi are 
originea mitică în celebrele construcții ale lui Tros, nepotul lui 
Dardanos. Fiul lui Tros s-a numit Ilos. Toţi erau traco-iliri. 
Frigienii îi dădură lui Ilos ca dar pentru vitejiile sale un 
„BOUR TĂRCAT”, (După Ovidiu în „Eroicele”: „o junincă ”). 
Potrivit prezicerilor unor preotese trace (moire), acolo unde se 
va opri bourul (vaca) trebuia să se zidească o cetate ce va deveni 


'% Molitfelnic. „Sf. Taină a Spovedaniei ”. Ed Inst. Biblic şi de 
Misiune Ortodoxă, Bucureşti 1951, pag. 62 
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celebră şi de neuitat. Astfel Ilos zidi o cetate pe care a numit-o 
după numele tatălui său: TROIA. 

În timpul zidirii reședinței regale Ilos (părintele traco- 
ilirilor) a avut o viziune. Zeița Pallas i-a spus că vestita cetate, a 
cărei efigie era „capul de bour” având între coarne soarele 
(Mithra), va fi pustiită de duşmanii numiţi „fiii iepei”, (Aluzie la 
pântecele calului grecilor năvălitori, numit până astăzi, ce ironie: 
„calul troian”!). 

Ilos l-a inspirat pe Homer să-şi numească prima operă 
„Iliada”. 

Ilos a numit construcțiile sale: „Pallas zeiţa”, adică: 
„palla-dion” sau „palla- theon”, în româneşte: „palate”.'” Pallas 
a avut un oraş în Pontul Euxin şi, mai nou, o rasă de oi. 

La plecarea lui Eneea din Troia, acesta a luat cu sine 
numeroşii zei de lemn ocrotitori ai troienilor, ca să nu cadă 
victime cuceritorilor greci şi să fie profanați, ducându-i cu sine 
în Laţio (Roma). Aceşti zei se numeau „PENATI” iar 
împodobirea lor cu flori se numea „IMPENATI”.2 Iată de unde 
avem noi verbul: „a împăna”, cu sensul de „a împodob'”. 


DECEBAL sau al „ZECELEA BAAL”. 


Zeul „BAAL” (BEL) , însemnând: „STĂPÂNUL”, este 
o divinitate orientală extrem de răspândită, alături de ASTAR- 
THEA sau „IŞŢAR”. Aceste zeități au fost asumate de 
fenicienii, care erau şi ei arieni, ca de-altfel şi de FILISTENII 
(proto-traci), cu care intră în conflict evreii invadatori în 
Canaan, venind din Egipt. 


' Kun. Op. cit, pag. 304 
2% Ovidiu: „Metamorfozele ”. Ed. de Stat pentru Literatură şi Artă, 1954, 
pag. 281 


149 


Zeul Baal (Bel) este, în unele faze istorice, zeul suprem 
al Mesopotamiei. 

„Bel” înseamnă şi „alb”, căriua dacă i se adaugă 
atributul de „stăpân”, îi vom zice: „Stăpânul alb”, Alb 
împărat”. Un alt atribut al lui Bel este cel de războinic: 
„Belus”- „război”. Deci: „Stăpânul alb războinic” adică: 
„ARES BELUM”, la latini: „resbelum”, iar la noi 
arhaismul: „resbel”. 

Păcurarii ardeleni numesc pâna astăzi oaia albă: 
„BĂLÂ”, iar berbecul dominant alb: „BĂL”! Berbecul 
dominant, sub aspect mitic, era substitut al „stăpânului” turmei, 
fiind adus spre jertfă din doi în doi ani, astfel evitânduse şi 
endogamia. 

Aşa (războinici) i-au perceput popoarele asiatice 
străvechi pe arienii carpato-caucazieni invadatori: Într-un 
continuu ,„RESBELUM”! Şi-au impus stăpânirea cu o cruzime 
fără margini! Peste milenii tot aşa i-au perceput şi 
precolumbienii pe oamenii albi care au invadat America. Nu 
văzuseră niciodată călăreți. Au crezut că sunt zeii „cabpiri”, 
adică centauri, oameni cabaline. 

BAAL se reîncarna. În a zecea reincarnare se pare că se 
identifică cu eroul adus ca jertfă întemeietoare a neamului creat 
prin simbioză latino-tracă, în Munţii Carpaţi. Sau, poate 
„DECE” înseamnă „Cel mai bun”, „Cel ales”. Nunta aceasta 
cosmică este „incestuoasă”, căci arhetipurile trace şi latine sunt 
soră şi frate: lupoaica şi balaurul. 

Numele Munţilor Carpaţi vine de la tribul tracic 
al „carpilor”, sau „carpizii”, strămoşii moldovenilor de azi. 

Am ajuns la interpretarea aceasta: Decebal (— al zecelea 
Baal) prin analogie cu „DECE DATUS”. În situaţia unei 
înfrângeri romanii îşi decimai trupele. Al ZECE-lea soldat era 
DAT zeului morţii, adică „dece-datus”, cu scopul de a îmbuna 
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pe acest zeu şi a nu mai cere alte jertfe în lupte. Decimarea 
trupelor nu era o pedeapsă, ci o jertfă! 

Înainte de Decebal, un alt „DECE”, regele preot 
DECEINEU, joacă un rol important în reforma religios morală a 
vechii civilizaţii dacice nord şi sud-dunărne, în timpul regelui 
geto-dac Burebista. Deceneu a fost influiențat de reformele 
anterioare ale lui Zamolxes (cca.1300 î Hs.), reforme religioase 
care au dat un cult oficial în statul daco-get, cult care reuşeşte să 
excludă excesele dionysiece şi să introducă asceza, legile, 
ordinea morală şi spirituală, pregătind şi netezind calea 
creştinismului. 

Tema jertfirii celui de-al „zecelea” este atestată pentru 
prima oară acum 7000/8000 de ani, pe tăblițele de la Tărtăria, 
după cum am văzut mai sus. 

Acest „DECE”, era „preotul suprem”. Prin jertfa sa 
încorpora în sine tot neamul său. Îşi câştiga prerogativa de 
candidat la statutul de mesager căre zei prin auto-jertfire, sau 
oferire de bunăvoie spre aruncare în sulițe. Dacă moirele, 
preotese trace ale zeiței Bendis sau ale Vestei, decideau că sorții 
îi erau favorabili, putea să fie ales atunci în marea demnitate de 
mesager către zei. 

Având în vedere că Stabon îl numeşte pe regele-preot şi 
mai apoi semizeu: DECE-INEU, putem trage de aici concluzia 
că avea, şi are încă, aproape de muntele sacru al Cibelei 
(Gebeleisis) — Țibleşul (Țebeleisis), un vârf în Munţii Rodnei pe 
care i se aduceau jertfe, numit cu numele său, INEU. Cu 
certitudine în materia jertfei era, până la Deceineu şi vinul 
(grecii numeau vinul „OINEU” citit „oinu”) deoarece pe lângă 
munte curge până astăzi VALEA VINULUI. Poate că numele 
văii şi muntelui vin de la cel ce a interzis petrecerile bahice, în 
acest spațiu refugiindu-se slujitori ai lui Dionysos. 
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Scriitorii antici îi poziţionează capitala regatului lui 
Deceineu în sudul Ardealului în oraşul regelui-zeu Sarmis, 
fiul „Geei”, sau al „Getei” adică: Sarmi-ze-getu-za (Sarmis- 
zeul - Geta - zeiţa), iar în vestul Ardealului se păstrează până 
astăzi o aşezare cu numele Ineu, în jud. Arad. 


CIBELA - NUNTARIA 


Zeița Cibela (Cebele), (la latini şi Ceres) este o altă Babă 
care avea un altar pe muntele numit, cu o altă variantă mai 
veche a numelui său: GEBELEISIS,  CEBELEISIS, azi 
ȚIBLEȘ. Ea este o zeitate chtonică (de pământ, nu solară- 
uraniană) identică cu TERRA, poate şi cu cananita IŞ(A)ȚAR, 
(ebr: „Işa” însemnând: „femeie”), de la care avem cuvintele: 
ţară, ţăran, ţărână, etc. Ea este „Muma pământului”, patroană a 
hiperboreenilor, strămoşii noştri pre-arieni.*" 

Cibela a asimilat toate atributele zeiţei ariene CU- 
BABA. 

În Eneida numele Cibelei: „ARDEEA” (Zeița ary) este 
dat unei cetăți strălucitoare (dava), în care, alături de Athena 
precum şi alte trei cetăţi italice, se fabricau arme: „Coifuri şi 
lese, pieptare de aramă... Sapa şi coasa şi plugul se replăsmuie 
săbii-n cuptoare”. (Vergiliu. Op. cit. pag. 94). 

Această cetate este localizată de către Vergiliu între 
Athena şi Latinia (Laţio). Oare, nu cumva acestă cetate era 
capitală a ţării care-i poartă până astăzi numele: „„Ardeal”? 
Susţinem aceasta deoarece în poem apare imediat numele 
muntelui „Othiris” numit şi: „Fata”. (Două vârfuri montane din 
Caraiman şi din Călimani poartă numele Fata). Apoi frații 
Catillus şi Coras, prezenţi la eveniment, erau originari de pe 
malurile râului lângă care Hermes l-a ucis pe ciclopul Arges, iar 


%! N. Densuşeanu. „Dacia preistorică”, pag. 444 
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Homolus şi Othiris erau „ca doi centauri”, deci, indubitabil, 
având insemnele totemice cabpirice trace. (Ibidem). Numele lui 
Homolos se regăseşte în Ardeal, la 18 km de Odorhriul Secuiesc, 
în localitatea Homorod. 

Este de remarcat faptul că sărbătorile Cibelei se 
numeau „NUNTARIA”. De la acest nume de săbătoare avem 
toate numele  rămâneşti legate de căsătorie: „nunta, 
„nuntaşi”, „nuntire”, „nuni” etc. 

Ceilalți latini au păstrat în limbă cuvintele: „„marito” 
ŞI „matrimonia” pentru a desemna acest eveniment important 
inițiatic, care este însoțit la noi de un cortegiu de datini „riguros 
respectate în cultura românescă” (I. P. Reteganul), până nu de 
mult. 

Sub aspectul datinilor legate de nuntă suntem depozitarii 
unei uriaşe comori străvechi care mai poate fi salvată de la 
uitare, o „ZESTRE” comună, poate, tuturor indo-europenilor şi 
care, din fericire, se mai tezaurizează doar în cultura noastră, 
alții uitând-o demult. 

La noi doar fata „se mărită”, feciorul se „însoară”. Acest 
termen vine de la latinescul „IN SOLLE” adică: „în soare”, cu 
sensul de a trăi sub soarele iubirii conjugale, nunta fiind şi ea o 
acțiune inițiatică sub auspicii urano-mythraice, cel puțin în ce îl 
priveşte pe mire, mireasa având în cadrul evenimentului atribuţii 
chtonice. 

Evenimentul pe care acum îl numim „nupţial” se 
petrecea totdeauna în miezul zilei, sub auspicii solare. În 
„„Molitfelnic”, cartea care conține modul de săvârşire a celor 
şapte Sfinte Taine, la „Sfânta Taină a Nunții” se specifică expres 
că nunta trebiue săvârşită în miezul zilei, imediat după Sfânta 
Liturghie. 
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BABA ZAMFIRA (sau „Baba Fira”) 
şi MOŞII CALAREȚI 


Numele Zamfira sau (Zeița Phira), prescurtat: FIRA este 
nume feminin destul de răspândit în Transilvania. Originea 
numelui este atestată de scriitorii antici greci. „Za” înseamnă 
zeiță iar „Phira” era o semi-divinitate a pământului roşiatic din 
care DIAUS PITAR (Jupiter, Zeus) a făcut primii oameni. 

Dansurile „phirice” sunt „dansuri războinice trace” 
stabilite de „cab-phiri”. „Cab-phirii” sunt socotiți oameni- 
cabaline. De aici s-a dezvoltat „mitul călăreţului trac”, mitul 
centaurilor şi mitul „călăreților danubieni”. 

„Zamfirii” mai sunt numiţi: „Colabris-mos” sau „Moşii 
călăreţi”. 

În „Eneida”, traco-dardanul Anchise, tatăl lui Eneea, 
spune că: „patru cai albi care pasc arată războiul, iar dacă sunt 
înhămaţi şi ascultă de frâu pot fi aducători de pace”. 

În dansul lor ritual bărbaţii traci purtau toiege mascoide 
care simbolizau „razele soarelui” (buzduganul n.n.) transformate 
mai apoi în mascoide de „cai solari”. „Căluşii” sau „Căiuţii” 
sunt: „Caii mici ai soarelui” şi se joacă la solstițiul de iarnă, 
iar „Căluşarii” sunt: „Caii mari ai soarelui” şi se joacă la 
solstițiul de vară.” 

La Monor şi Gledin, jud. Bistriţa-Năsăud se 
perpetuează un dans inițiatic războinic, bărbătesc, de tip horă, 
numit: „RATZA” (Ra-zeul). Este un dans fecioresc în cerc, 
închinat zeului Ra (Soarele). Toţi dansatorii poartă „baltage cu 
cozi lungi”. Baltagul are forma unui cap de cal stilizat, partea 
frontală fiind ascuţită, iar opusul ei se aseamănă cu o coamă de 


%2 G. Andreescu. Op. cit, pag. 228 

%3 Romulus Vulcănescu: „Mitologia Română” ED. Acad. Rom. Buc. 1987, 
pag. 378 

24 Jbidem 
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cal. Participanţii la dans se despart la un moment dat în două 
perechi de câte patru „călăreți”. Mascoidele cabaline sunt 
împănate cu fâşii de lână albe şi roşii, semne ale cailor păcii şi ai 
războiului, atestaţi în Eneida. 

Cultul calului alb, ca substitut solar, este foarte răspândit 
în lumea tracică. Se cunosc numeroase situaţii în care în tumulii 
regilor traci s-au găsit înhumați numeroşi cai cu harnaşamentul 
lor bogat ornamentat de aramă, argint şi aur, precum şi 
numeroase „patere” (apărătoare de genunchi).% 

Iată cum descrie Homer pe regele trac Rhessos, carul său 
de luptă şi caii săi: 

„Albi ca zăpada sunt caii şi la fugă sunt repezi ca 
vântul / Şi ferecat îi e carul cu aur şi-argint şi mai are/ Arme 
grozave de aur ce par la vedere-o minune. Dânsul cu ele-a 
venit. Parcă nici nu se cade pe lume/ Oamenii arme de- 
acestea să poarte, ci numai zeii”. Homer a avut grijă în 
epopeea sa să-l facă pe Ressos să cadă în luptă, dându-le grecilor 
„dreptul...” pe care îl are orice cuceritor de a-şi asuma bunurile 
învinsului! 

Hector tracul avea şi el un cal alb ce se 
numea „Aithon” (Homer-,,Ilias ”), iar noi avem o localitate 
lângă Cluj-Napoca cu acelaşi nume! 

George Coşbuc, un fin cunoscător al culturilor străvechi, 
preocupat şi de limba sanscrită mai ales după moartea tragică a 
unicului său fiu, a scris „epopeea” românescă „Nunta Zamfirii”, 
în care se află numeroase elemente mitice străvechi creştinate şi 
din care nu lipsesc „caii şi feciorii năsăudeni împenaţi” 
(„penaţii” sunt zeii Troiei) : „Avea o fată, fata lui/ Icoană într-un 
altar s-o pui/ La închinat!”... precum şi mirele care „i-a fost 


%5 Oppermann, Manfred: „Tracii ”. Ed. Militară, Buc. 1988 
% Homer „Iliada ” , X, 422, trad. George Murnu, din: Bucurescu, 
Adrian: „„Atlanţii din Carpați”. Ed. Obiectiv- Craiova, pag. 65 
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„MENIT” (Zeii Mani i l-au hărazit),,...cel mai drag, el a venit/ 
Dintr-un afund de Răsărit”. Nu vom insista asupra acestor 
elemente mitice, ci doar le vom enunța: 

-Fecioara gătită pentru iniţiere sau „fata de măritat” 
ambele teme, şi fata (feta) şi măritatul (maritas) au 
corespondente sanscrite. 

-„Mirele - soare”. Prin săvârşirea integrală a practicilor 
de iniţiere, mirele devine însuşi Mythra ,...cel mai drag, el a 
venit/ Dintr-un afund de Răsărit”. Se pare că în cântul popular 
cules şi prelucrat de către Coşbuc, mirele Viorel” se numea 
„Ziorel”, însemnând „renaşterea soarelui”. 

- „Mireasa zeitate”. Prin respectarea cu stricteţe a 
tuturor datinilor inițiatice mireasa devine subiect de adorație: 
„Icoană într-un altar s-o pui/ La închinat!” George Cosbuc, 
„Poezii ”, Editura pentru literatură, colectia „Clasicii romani" 
(1958). 

În „mitul împărătesei trace Teona, termenul „EVROPA” 
înseamnă „a se mărita”, adică: „decoperirea sânilor miresei 
ascunşi sub „opa”. („„Evri- „a descoperi”; „opa” „ie”). 

Fenomenul marital integrat ciclurilor urano-chtonice ar 
putea duce pe cercetător cu gândul la un panteism românesc. 
„Fărăţietatea cu codru” nu e panteism, ci comuniune ancestrală 
şi blazon de nobleţe. 

Părintele Stăniloae se întreba retoric: „Există femeie să 
imite mai mult câmpul cu flori în îmbrăcăminte ca femeia 
româncă? Există popor în ale cărui basme să se oglindească atât 
de mult credinţa că în floarea cutare şi pasărea cutare se ascunde 
transformată cine ştie ce fată de împărat?” °” 


207 Stăniloae Dumitru: „Ortodoxie şi românism ”. Ed. Asoc. Românilor din 
Bucovina de Nord, 1992, pag. 56 
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Românul „transformă toată lumea într-o vastă 
familie”. Acest metamorfozism nu este specific europenilor 
occidentali care „văd în natură numai materie de exploatat”. 
La occidentali pământul este o marfă, pe când în structurile 
gândirii clasice mitice româneşti  neparazitate încă de 

x3 


gândirea „modernă” de tip apusean, pământul, râul, grâul, 
nunta, casa, familia etc. erau pline de sacralitate. 


REGELE RHESSOS, BABA IOANA 


Aproape toate numele străine păstrate de către greci sunt 
compozite. Constatăm astfel că această babă străromână este 
însăşi legendara IO, la al cărei nume s-a adăugat adjectivul 
grecesc „ANA” care înseamnă: „BUNĂ ” adică: „Io, cea bună”. 
Pe parcurs a fost asimilată „Zânei celei bune” metamorfozată 
mitic în junca: „Albă ca zăpada”. Ea îşi avea sălaşul în „Munții 
sfinți ai geților” (Strabon). Zeitatea masculină uraniană Diaus 
Pitar, perchea lui IO, era reprezentat ca un taur bălţat. 
Termenul „BĂLTȚAT” pare a fi compus din „Baal” (stăpânul) şi 
„Iza”, „Za” (zeul). 

Având în vedere ocupaţia fundamentală a strămoşilor 
noştri: oieritul, creşterea taurinelor şi a cabalinelor, implicit şi 
necesitatea văratului la munte, şi a iernatului la şes, în luncile 
Dunării şi a râurilor, peregrina IO a rămas o ființă ARHETIP, o 
constantă ocupațională de tip „transhumanţă”. 

Înclinăm să credem că alternanța „tăun”- ziua şi 
ciclopul Arges (cerul înstelat cu mii de ochi) noaptea, poate fi 
aplicată şi ciclurilor solare vară - tăun şi iarnă - frigul chinuitor 
lângă turme în nopțile înstelate şi geroase. 


28 Idem, pag 57 
*% Idem, pag. 56 
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Modelul suferinţei zeiţei IO este o prefigurare păgână a 
Mântuitorului cu Crucea în spate precum şi a creştinului 
purtându-şi crucea proprie conform Modelului. 

În universul mitic strămoşesc vârfurile montane înalte 
reprezentau locul unde se retrag picoarele celorlalți zei din faţa 
lui Mitra (Soarele) şi a lui Igni (focul, arşița), stăpânii verii. Aşa 
a luat ființă cuvântul „zăpada”, de la „ZA” (zeu) şi „pada”, 
„„podos” (picioare), adică locul pur unde stau picoarele zeilor, 
sau Kogaiononul. Nu numai munții noştri sunt înzăpeziți până 
târziu, ci şi Olimpul. 


MOŞ CRĂCIUN 


Cel mai însemnat „Moş” al literaturii populare româneşti 
este CRĂCIUNUL. Deşi de dată „recentă” având „doar” 2000 
de ani vechime, sărbătoarea Naşterii Domnului a fost aşezată ca 
o supra-structură tematică peste mituri străvechi solare legate de 
solstițiul de iarnă, eveniment numit „Capul mic al Soarelui”: 
„Cap Ra” sau „ANU”. 

Tot cortegiul de datini este circumscris în scena 
reprezentării mitice a trecerii în noul ciclu anual, dar şi al 
trecerii de la un tip la altul de religie, adică de la păgânismul 
străvechi la creştinism. 

Măştile din timpul sărbătorilor de Crăciun, sunt 
anterioare creştinismului, toate fiind reprezentări totemice 
păgâne: „Ursul” „Capra”, „Buhaiul” sunt „răpuse” potrivit 
datinii, făcând: „,...loc curat/ De arat şi semănat” (Pluguşorul), 
cuceritorului, noului venit, înnoitorului. 

„Pluguşorul” din timpul aceloraşi sărbători este simbol 
al trecerii de la agricultura pastorală la cultivarea cerealelor, mai 
ales a grâului, fiind o reprezentare tematică  totemică, o 
rememorare, © reconstituire şi o aşezare a prezentului în 
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cutumele vechii civilizații agrare sedentară, extrem de dinamică 
în evoluţia şi involuţia ei, civilizaţie în care ciclurile anuale sunt 
tot aşa de evidente ca şi în civilizația pastorală. 

Elementul esenţial păgân din timpul Crăciunului este 
ocultat aproape de tot. La solstițiul de iarnă, „Anul vechi” era 
săgetat şi ucis pentru a putea să se nască „Anul nou”. 

Tema „jertfirii fratelui” sau fratricidul: vezi Cain şi Abel 
(Facerea 4, 1-15) şi Romulus şi Remus, înlocuieşte vechea temă 
pastorală a jertfirii „întâiului născut”, sau a unui substitut al 
acestuia (Facerea 22, 1-18) şi este reprezentarea mitică a 
conflictului dintre civilizaţia pastorală şi cea sedentară agrară. 
(Cultivatoare a pământului). Conflictul nu s-a încheiat nici până 
astăzi! 

Îmi aduc aminte că, fiind copil, într-o noapte l-am 
întrebat pe tata, ce înseamnă semnele şi umbrele din Lună. Mi- 
a răspuns că sunt doi frați care se bat pentru nişte obiele. 
„Obiaua” este o bucată de pânză cu care se înfăşura piciorul în 
opincă. Aici, cu sensul de „zdreanţă”, lucru de nimic, neesenţial. 
lată cum, şi pe ce cale, s-au transmis miturile! 

Creştinismul a tolerat aceste practici rememorative şi 
recreatoare tocmai pentru a nu leza sensibilitățile cutumiare 
străvechi având astfel o temă de comparaţie şi apoi, în contra- 
pondere, posibilitatea de a-şi expune învățătura net superioară în 
raport cu temele carnavaleşti care au mai rămas din vechile 
mitologii şi religii agraro-uraniene. 

Etimologii sau străduit să găsească originea cuvântului 
CRĂCIUN. Astfel: 

1. Unii sunt de părere că vine de la latinescul 
„CREATIONE” . Prin lisus Hristos, care se naşte de Crăciun, se 
creează din nou lumea. Fiind „Dumnezeu adevărat din 
Dumnezeu adevărat” este atemporal, sau mai bine-zis, ziua marii 
Jertfe izbăvitoare de pe Golgota cuprinde în atemporalitatea ei şi 
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„Crăcunul” şi „Buna Vestire” şi „Paştile”, fiind „Ziua ce 
neînserată şi veşnică”. Crăciunul face drum spre ÎNVIEREA 
lui Hristos şi a noastră. „Aceasta este ziua pe care a făcut-o 
Domnul, să ne bucurăm şi să ne veselim întru dânsa” 
(Psalmul 117, 24). 

Duminica este Ziua Învierii Domnului. În această zi am 
fost eliberaţi din tirania morţii veşnice, aşa cum evreii au fost 
eliberați de Dumnezeu în zi de sâmbătă, din moartea ce îi aştepta 
în Egipt. Duminica este „Ziua începerii creaţiei” şi „Ziua ne 
înserată (veşnică) a mântuirii”, deci, în ea se cuprinde implicit şi 
explicit Crăciunul, ca, de altfel, toate sărbătorile. 

În ordinea zidirii şi apoi a rezidirii făpturii, duminica 
este ziua cea dintâi şi cea de pe urmă. Ea este „Alfa” şi 
„Omega”, ca Domnul a căruia este: „Eu sunt Alfa şi Omega, 
zice Domnul Dumnezeu, Cel-ce-Este, Cel-ce-Era, Cel-ce-Vine, 
Atotţiitorul.” (Apcalipsa 1, 8). Ea, Dumninica, le cuprinde în 
sine pe toate celelalte zile, inclusiv sâmbăta pentru că: „Fiul 
Omului este Domn şi al sâmbetei” (Matei 12, 7). 

În această zi s-a zidit „cerul şi pământul” (Facere 1, 1). 
„Prin „cerul şi pământul” se înţelege rezultatul creaţiei, 
cosmosul ordonat „existenţa întregului univers” (Zice Sfântul 
Vasile cel Mare)”.2!0 Astfel: „Paştile şi Crăciunul sunt sinteza 
întregii creaţii şi lucrării divine în lume”. 

Divinitatea indo-europeană ,OM?” avea ca semn 
pictografic definitoriu CRUCEA. Iată că şi păgânii ÎL intuiau şi Îl 
aşteptau pe „OMUL DESĂVÂRȘIT ŞI DUMNEZEUL 
DESĂVÂRŞIT”, care avea să vină şi să Se nască în ieslea 
dobitoacelor! 


* După „Biblia. Diortosită de 1.P.S. Mitropolit Bartolomeu. Ed. Institutului 
Biblic...2001, pag. 22 
21 Nicolae Feier: „De ce suntem ortodocşi”, pag. 255 
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2. Alţi etimologi au afirmat că originea cuvântului 
Crăciun este în latinescul „INCARNAȚIONE” sau „Întruparea 
Domnului”, pe baza textului biblic: „Şi Logosul s-a făcut trup şi 
am văzut slava Lui” (Ev. loan 1, 1 u.) 

3. Propunem şi părerea că înseamnă căderea sau 
moartea anului vechi: „CRACK ANI” căderea anului, ruptura 
dintre ani. 

Oricare ar fi originea cuvântului, încărcătura 
emoțională, cortegiul de sărbători româneşti precreştine şi 
creştinate, colindul, al cărui sens istoric îl vom desluşi mai jos, 
ne duc inevitabil la înţelegerea sacrului, aşa cum a fost revelat 
creştinilor: „Cerul şi pământul în cântări răsună, / Îngeri şi 
oameni cântă împreună”. 

Mântuitorul nostru Iisus Hristos devine astfel 
„SOARELE CEL MAI PRESUS DE SOARE, CARE NE-A 
RĂSĂRIT DIN MORMÂNT”. A se observa asocierea 
antagonică încorporatoare a cinstirii „Soarelui vechi”, de 
către „Soarele dreptății” şi iubirii creştine, care nu desființează 
de tot, ci încorporează pe cele vechi, dându-le sensuri net 
superioare şi veşnice. Ca să nu fie nicio confuzie între Creator şi 
creatură, „Soarele Dreptăţii răsare din Sfântul său Mormânt la 
miezul nopţii! 

Creştinismul nu a apărut, cum cred unii, „EX 
ABRUPTO”. A fost o luptă stăruitoare şi îndelungată în care 
numeroase practici adânc împământenite au fost creştinate. 
Chiar şi cuvintele au fost preluate şi creştinate lent. Astfel în 
troparul Naşterii Domnului întâlnim numeroase elemente 
solare: „Naşterea Ta Hristoase Dumnezeul nostru RĂSĂRIT-a 
lumii LUMINA cunoştinţei; că întru dânsa cei ce slujeau 
stelelor, de la stea s-au învăţat, să se închine Ţie SOARELUI 
dreptăţii şi să Te cunoască pe Tine RĂSĂRITUL cel de sus.” 
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lată cât de vechi este creştinismul nostru românesc 
ortodox! Coexista cu lumea păgână, şi încă mai îngăduie diverse 
forme de cult arhaice, pastorale şi agrare, golite de sensul păgân 
idolatru, mai apoi creştinate. Vedem această coexistență din 
faptul că în acest tropar lisus Hristos este socotit de creştini: 
„Dumnezeul nostru”, în opoziţie cu zeii lor, adică tot ai noştri, 

înainte de creştinare. 
Alte cuvinte care s-au perpetuat de dinainte de creştinare 


sunt: 

l. „Rusaliile” nume al zeiței rozelor (Trandafirilor 
sălbatici): RO-ZA. 

pa „Sânzâienele” sunt nume şi flori ale zeiţei Diana sau 


Zâna. Prefixul „Sân” poate veni de la slavonescul „fiu”. Ca şi 
florile sale, Diana era: „aypartenos” adică: „fecioară” (fără 
rodire - ca Elisabeta „cea stearpă” (Luca 1, 36),soţia preotului 
Zaharia, care prin intermedierea îngerului Gavriil l-a născut pe 
Sfântul loan Botezătorul, a cărui naştere este suprapusă 
calendaristic sărbătorii vechi a Dianei. 

3 „Sânmedru” (Mijlocul toamnei) peste care s-a 
suprapus sărbătoarea creştină a Sfântului Dumitru. De Sâmedru 
se aprindeau focuri rituale pe butuci de brazi. Această sărbătoare 
este solară (final de fază agrară, fitomorfă şi fotomorfă, căci 
„fotos” înseamnă lumină), fiind în contrapondere cu : 

4. „Sângeorzul” (Mijlocul primăverii, cu renaşterea 
naturii, Geea regurgitând viața pe care a înghițit-o toamna, 
datorită influienței soarelui), cu focurile sale de primăvară, 
încrucişându-se cu celelalte sărbători solare de la solstițiul de 
iarnă: 

5. „Ignatul” sărbătoarea focului de iarnă (Ignis), 
„Capul mic al soarelui sau: CAP-RA şi: 


162 


6. Focurile sacre de Sânzâiene şi Rusalii, la solstițiul 
de vară, sau „Capul mare al Soarelui” numit şi: „BU- 
CEFALOS”. 

Sărbătoarea primăverii la arieni se numea: „HOLY!”, 
păstrată cu acelaşi sens la germanici, dar şi la noi, ca 
arhaism: „HOLTEI”, cu sens de „adolescentin”, sărbătorind 
primăvara vieţii masculine, implicit trecând prin diverse practici 
iniţiatice. Cuvântul „HOLDĂ” se pare că are aceeaşi origine. 


„MOȘUL DE FLORII” sau Lăzărelul 


Tradiţii muntene vorbesc depre un ciobănel nenuntit 
numit Lăzărel, care urcându-se într-un copac să rupă crengi cu 
frunze fragede pentru oile sale flămânde, cade şi moare. 
Lăzăriţa, mireasa lui, îl boceşte şapte zile împreună cu şapte 
prietene fecioare, iar la sfârşitul ritualului magic în care ele 
făceau un pas înainte şi doi înapoi, în cerc, Lăzărel învie şi se 
transformă (se metamorfozează) el într-un lăstar, iar ea într-o 
floare. Este ciudat că readucerea la viaţă a lui Lăzărel pare a fi 
„retrogradă”, un fel de mers înapoi şi, apoi, revenire chtonică, 
dintr-o stare care pare a fi fost superioară şi apoteotică, o 
încununare într-o altă dimensiune cosmică mai bună decât cea la 
care eroul revine prin invocare. 

Fără îndoială povestirea actuală păstrează două tradiții 
distincte. Una creştină, „recentă”, cu vârsta de aproape două mii 
de ani, legată de învierea lui Lazăr şi Duminica Floriilor, apoi de 
Învierea Domnului, alta, foarte veche, legată de învierea naturii. 
Probabil în cea veche Lăzărel se numea „„Lăstărel”. De aici avem 
cuvintele: „laz” şi „a lăzui” cu sensul de a curăța, primăvara, 
terenul de lăstari. 
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MOȘUL INDREI 


Cel mai cunoscut semizeu al indo-europenilor este 
„INDRA”. El este, până astăzi, unul dintre cei mai populari moşi 
ai românilor. 

„Indra” este o semi-divinitate (erou-zeu) care 
omagiază curajul, bărbăția şi noblețea, identificat cu legendarul 
rege ARIUS (ARES) care, avându-l ca vizitiu pe însuşi zeul 
Krijna (Grijania la slavi), i-a purtat pe europenii invadatori dar şi 
civilizatori spre îndepărtata Indie, căreia i-a lăsat numele său, 
apoi, tot el - prelucngit în urmaşi ca Adam în umanitate, 
întorcându-i iarăşi acasă, închizând astfel cercul „„veşnicei 
reîntoarceri în paradisul pierdut”. Ei au trecut prin străvechiul 
Iran, unde, spun străvechile cărţi, un alt erou civilizator 
„Enchidu” - păcurariul arian, şi-a făcut prieten pe semitul 
Ghilgameş. 

Grecii, la rândul lor, fiind tot de sorginte ariană, au 
păstrat acest nume ca: „ANDROS” de unde vine termenul: 
„ANDROLOGIA” sau ştiinţa despre bărbaţi. Numele românesc 
INDREI este mai apropiat de sursa inițială ariană decât 
ANDREI al grecilor. 
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ANUL sau ZEUL „ANU” 


Latinii i-au zis „lanus”, iar lunii sale i-au zis: 
IANUARIE. Noi i-am păstrat nealterat numele, ca şi în cazul 
lui „Indra”. 

„Anu înseamnă, în sumeriană, cer”. Grecii i-au 
zis „Ur-Anus” sau „Anu din Urul Caldeii”, iar arienii i-au 
zis: „VARUNA” (Litera „V” se citeşte „U”, în scrierile 
lapidare). 

Era reprezentat cu un coif cu două coarne, pe creștetul 
unei ființe cu două fețe: una bătrână, retrospectivă, alta de nou 
născut, scrutând viitorul. În „Eneida” Ianus are o față războinică 
Şi una senină, paşnică. 

Probabil de la această semidivinitate păgână cu coarne, 
diavolul este reprezentat în iconografia creştină încornorat, mai 
ales că are şi înfăţişare caprină, deci o legătură îndubitabilă 
cu „Cap-Ra” (Capul mic al soarelui), atunci când se 
schimbă „Anu” bătrân cu „„Anu” tânăr. 

Sfârşitul şi noul început, acesta este „ANU”. Vânătorii 
mitici străpungeau cu săgeata un mistreț fabulos: „Anul 
bătrân”, lăsând astfel cale liberă „Anului nou”, abia născut 
prin durerile jertfei recreatoare. 

Aşa cum am spus mai sus, Vişnu s-a întrupat într-un 
„„godan” (mistreţ fabulos, la noi „„godac” „godin” „gligan” (gli 
g an) amintind de zeiţa chtonică „Glia mama” însărcinată, care 
stă să nască pe zeul „Anu”). „GODAN sapă cu râtul său uriaş 


până în adâncurile pământului ca să scoată Soarele”.?"5 


22 A. Stan. R. Rus. LR. pag: 85 
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lată un text extrem de ilustrativ, al unei colinde 
transilvane: „Că boiarii nu-s acasă/ Că-s în codrii de-a vânare,/ 
Vânează pe Dumnezău./ Dumnezău îi mititelu/ Mititel 
înfăşeţelu/ Faşă dalbă de mătasă/ Să iasă răul din casă”. Este 
evidentă aici tema sacrificiului „Anului vechi”, pentru a face 
loc celui nou. Este un „crack Anu” (căderea lui Anu, 
„despărțirea? sau „ruperea” lui Anu). S-ar putea ca aici să-şi 
aibă originea cuvintele „crăcană”, „cracă”, „crac? dar şi 
„CRĂCIUNUL”. 


„CALENDATORES” 


În Calendarul roman, reformat de împăratii Iuliu Cezar 
şi nepotul său Octavian Augustus, zeul Anu are luna cea dintâi. 
În această lună se țineau „calendele”. 

Sfatul bătrânilor, adică SENATUL (,,senes” — „bătrân”), 
decreta la începutul lunii lui lanus sărbătorile întregului an, 
numite „CALENDE”. Ele erau scrise pe tăblițe de lemn 
numite  „CALENDARIA”. Până la această reformă 
calendaristică anul roman începea la 1 martie. 

Romanii se mândreau cu sărbătorile lor, precum şi cu 
„ordinea romană” în ţinerea sărbătorilor, luându-i în derâdere pe 
grecii care nu aveau o ordonare explicită a sărbătorilor. Aşa a 
apărut zicerea: „La calendele greceşti!”, adică: „Niciodată”! 

Cei care duceau vestea sărbătorilor şi o publicau în 
pieţele publice ale imperiului se numeau: CALENDATORES. 
Cât de aproape suntem noi - colindătorii români ai mileniului 
trei după Hristos - de originile noastre, şi cu câtă sfințenie au 
păstrat cuvintele părinţii şi mai ales MOȘII şi STRĂMOŞII 


33 


noştri! In cuvintele românşti „colindă” şi „colindător” apare, 


?B James Harpur: „Atlasul Locurilor Sacre” Ed. Aquila. Oradea, 1993, pag. 
190 
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spre deosebire de termenul latin, abrevierea „col”, provenind din 
„collo” „colere”,  „colui”, „cultum”, însemnând „„cinstire” 
sau „act de cult”, ceea ce arată că s-a trecut de la simplul fapt 
socio-politico-cultural roman păgân, la un act de cult creştin. 

Pe primele „calendaria” anul avea zece luni, numerotate 
de la unu la zece. Cifra „„unu” vine de la „Anu” , numită şi a lui 
l-anus. A doua era „Fevroniei” zeița fierarilor, numită şi 
Făurar, iar la greci Hefaistos; a treia era închinată zeului 
războiului „Marte” (Ares războinicul trac); a patra, zeiţei 
primăverii „Aprilie”; a cincea zeiţei florilor „Maia”; luna a 
şasea era închinată Junonei (Dianei). O reminiscență în cultura 
noastră a cultului acestei zeițe sunt Sânzâienele. (Sân Diana - 
Fiicele Dianei). Era şi zeița animalelor şi a amazoanelor 
(„AMA” înseamnă „a iubi” şi „ZOON” — „animal”), luna a 
şaptea era numită „septem-brie”, a opta „octom-brie”, a noua 
„novem-brie”, a zecea „decem-brie”. 

Cum de avem acum 12 luni? 

Iulius Cezar şi Octavian Augustus nepotul său, în 
„buna” tradiţie romană, se credeau zei. Ei au reformat calendarul 
şi şi-au făcut fiecăruia câte o lună. Supus, Senatul a hotărât ca 
lunile lor să fie în mijlocul calendarului, şi al verii, dar şi egale 
una cu alta. Astfel le-au făcut pe ambele de 31 de zile, Augustus 
luând o zi de la sărmana Fevronia. Mai mult, luna a şaptea a 
devenit a noua, luna a opta a devenit a zecea ş.m.d. 

Lunile anului. Împărțirea anului pe faze lunare au făcut- 
o egiptenii. 

Zilele săptămânii. Cuvântul săptămână vine de la 
latinescul „SEPTEM” adică ŞAPTE. Particula „MANA” vine de 
la zeii MANI, (strămoşii şi moşii, sau: „Zeii Penaţi” la traci şi la 
romani). 

În fiecare zi era celebrat un zeu „moş”. Ziua cea dintâi, 
zi de odihnă la romani, era ziua lui JOVIS sau Jupiter-Joe 
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(JOIA). A doua era închinată VENEREI (vinerea). A treia era 
închinată lui SATURN (sâmbăta). A patra era închinată 
SOARELUI (Dies Natali Soll Invictus - Ziua naşterii Soarele 
nebiruit). Atribuind-o Învierii Domnului - Ziua Domnului, sau 
DIES DOMINICA, creştinii au reuşit să încreştineze în calendar 
doar această zi. Ziua a cincea era închinată LUNII, ziua a şasea 
era închinată zeului MARTE (lui Ares războinicul), iar a şaptea 
era închinată lui MERCUR (zeul comerţului). 


IGNATUL. MITHRA sau MITUL 
LUI „RA”- SOARELE 


Alt moş al nostru este „IGNATUL”. El este semi- 
divinitatea  ariană „IGNI” sau „AGNI”, zeul focului. Noi 
numim ştiinţa despre foc: „igniologie”, iar substanțelor anti-foc 
le zicem: „ignifuge”. 

Altarul acestui zeu se numea la indo-europeni „VATRA” 
ca şi la noi, iar la greci „„Hestia”. „Vath Ra” înseamnă: „Căldura 
soarelui”, realizată din comuniunea celor trei zei: Varuna, Thot 
şi Ra. Iată şi o altă posibilă interpretare:,, Va-tra” Va(runa)- 
Terra), înseamnând: „Cerul şi Pământul”. 

Pentru a goli sărbătoarea lui Igni de sensul ei păgân, 
creştinii au aşezat la 20 decembrie, înaintea solstițiului de iarnă, 
sărbătoarea Sfântului Ignatie  Teoforul (Purtătorul de 
Dumnezeu). 

Hestia (Vesta) este cea mai veche divinitate tracă, fiind 
fiică a Geei (Marea zeiță Mamă). De la ea primeşte 
Zamolxis „Belaginele” (Legile frumoase). Şi această informație 
ne dă indicii despre vechimea istorică a regelui zeificat 
Zamolxis. 

Lui „„IGNI” i se mai aduc şi astăzi sacrificii rituale suine 
(porci), dar şi taurine. Sacrificarea porcului de Crăciun şi focul 
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de paie de deasupra, mi-au încântat şi marcat copilăria de la ţară. 
Când tata mă trimetea dis-de-dimineaţă, înainte de răsărit, să 
chem vecinii să „țină porcul”, îmi zicea: „Du-te, că răsare 
Soarele şi cheamă-i la Ignat”. 

Focul curăţitor al animalului devenit substitut uman, 
sau poate un totem, dar şi prefigurare a omului care „sacrifică”, 
este numit imprpriu: „BOBOTAIE”, sau „BUBOTAIE” care 
înseamnă: „A TĂIA UN TAUR”, al cărui cap era adus ca jertfă 
divinității, deci „cap al zeului Anu”, căci verbul „a tăia” poate 
proveni de la „theo”- „zeu”. 

Zic: „impropriu” pentru că termenul „bobotaia” s-a 
transferat în zona carpatică şi asupra Jertfelor suine, fără să 
excludă focul ritual de la solstițiul de vară, numit „Capul Mare 
al verii”, în care se aducea jertfă, zeului soare Mithra, exclusiv 
un cap de taur: „BUCEFALOS”. 

Capul adus spre jertfă provenea în vechime de la un 
taur de zimbru, apoi de la un bivol (în perioada ariană 
hindusă: „cap bubalin”) şi, mai târziu, în elenism şi în lumea 
romană, de la taurul propriu-zis. De aici provine semnul 
heraldic moldovenesc dar şi numele calului lui Alexandru 
Macedon.” 

În „Avesta” stă scris: „Libaţii îi aducem lui Mithra, 
stăpânul păşunilor întinse, cel care dă adăpost fericit şi bun 
popoarelor arya (nobile)”.2!5 

Cuvântul: „Boboteaza”, conţine în semantica sa mitică 
termenii vechi: „BOBO” însemnând: „Foc peste jertfă” şi : „TE 
ZE” cu sens de: „Tie Dumnezeule”. 


214 Vezi fotografiile capetelor de taur cu rozete solare, în R. Vulcănescu. 
„Mitologia Română”, pag 504 şi 507 

215 A. S. Geden: „Select Passages ilustrating Mithraism, London, 14, 25, 
p.21, cf. A. Stan şi R. Rus „Istoria religiilor” Ed. Institutului Biblic la B.O.R. 
Buc. 1991, pag. 191-193 


169 


Boboteaza este o sărbătoare creştină astăzi, numită de 
Biserică: „Botezul Domnului” sau  „Teofania” (Arătarea 
Dumnezeirii, a Trinității) dar şi „Epifania? (Arătarea de 
deasupra, de sus, a Celor nevăzute până atunci). S-a păstrat în 
cultura românească, ca şi în cazul Rusaliilor şi a Sânzâienelor şi 
numele precreştin, adică cel de: „FOC PURIFICATOR”. 

De fapt Sfânta Scriptură spune clar că Duhul Sfânt s-a 
pogorât „Ca un porumbel” adică: „asemănător cu un 
porumbel” nu identic, acelaşi Duh Sfânt coborându-se la Rusalii 
peste Sfinții Apostoli: „în chipul limbilor de foc”. (Faptele 
Apostolilor 2, 3). 

La solstițiul de iarnă mai avem un obicei unic: 
„BUHAIUL”, obiect ritual care imită mugetul taurului care 
era sacrificat, justificând numele focului ritual la „Capul mic 
al lui Ra”, numit la noi: „CAP-RA”. Sacrificarea taurului este 
prezentă în aproape toate efigiile care îl reprezintă pe zeul 
Mithra în apoteoză. Veşmintele zeului, de pe monedele cu 
Mithra sacrificând taurul, descoperite în tot arealul studiat sunt 
ale pileaţilor daci. 

Evenimentul se petrece ca în Mioriţa în: „,...câmp de 
MU-HOR”. „Mu” este mugetul taurin, iar „hor” vine de la 
„horeo”, a cânta, a hori. Nu este exlus să fie aici asimilat 
numelui zeului egiptean al morţii: „Horus”. Probabil sacerdotul 
incanta cuvinte rituale pe care „gura şi capul oferite zeului” să le 
rețină şi să le transmită divinității. Pe o asemenea filieră avem 
numele propriu Gura Humorului, cuvântul fiind rotacizat şi scis 
în arcostih. 

Singurele efigii în care zeul Soare este reprezentat ca 
fiind scos cu râtul din pământ de către un mistreț fabulos 
„Mistreţul cu colți de argint” (Doinaș) s-au găsit în zona noastră 
balcanică.?!* 


216 R, Pulcănecu: „Mitologia Română” 
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Se păstrează ca tradiţie rituală însemnarea unei cruci cu 
cuțitul pe capul porcului scrificat. 

Este de observat că până la „intrarea noastră în 
Europa!!!” noi „sacrificam” adică îl închinam divinității. De 
când am devenit „europeni!!!”, îl vom „eutanasia”, adică îl 
vom închina „morţii bune”! 

Ne-a rămas din bătrâni o interdicție de a nu mânca altfel 
de carne decât cea de porc la Crăciun şi de Anul nou. Justificarea 
este: „să mergi înainte”! Fiindcă porcul împinge cu râtul 
pământul înainte, pe când găina, spre exemplu, scurmă aruncând 
pământul înapoi. 

Argonauţii greci îl găsesc lângă Istru pe regele Getes 
(Aietes) supranumit fiul lui Helios (Soarele) care nu cruță pe 
nimeni ”.7/7 Acesta avea ca totem mistrețul. 

La solstițiul de iarnă aprinderea focurilor rituale aveau 
un simbolism deosebit de bogat. 

Pentru ca soarele să nu scadă continuu pierzându-se 
definitiv după orizont, mâncat de „VÂRCOLACI”, sacerdoţii 
daci (pileații), ca de-altfel toţi tracii, SACRIFICAU porci peste 
care aprindeau imense focuri de paie, ajutând astfel soarele să 
renască şi să crească. Obiceiul uciderii vârcolacilor s-a păstrat la 
noi în propoziția: „a vâri în colac”. Colindătorii strângeau 
colăceii, vârându-i într-o sabie simbolică din lemn de brad, 
curățată de crengi până la crengile de jos care simbolizau 
apărătoarea mânerului sabiei, devenit suport în formă de cruce 
pentru colăceii substituiți soarelui. 


7 Kun. Op.cit. pag 268 
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FÂNTÂNA LUI ARIUMAN 


Pe scurt, legenda despre întemeierea Gledinului 
bistrițean are următorul conţinut: Vasile Gladu a fugit de unguri 
pe Mureş în sus, şapte luni, prin locuri neumblate, către casa 
fratelui său Bazile Dilău. Când a ajuns la ea, era surpată şi arsă, 
iar Bazile Dilău (Gelu?) era mort, îngropat. Cu soția sa NEAGA 
BISEANA şi feciorul lor ARIUMAN s-au aşezat pe „Valea de 
lut”, Luţul de azi, afluent al Mureşului, unde s-au statornicit, 
după ce fiul lor ARIUMAN a fost ucis de un mistreţ fabulos, 
lângă o fântână care şi azi poartă numele „Fântâna arimanului”. 

Profesorul Toma (Monografia manuscris a Gledinului) 
scrie că au venit aici din Banat, aducând cu ei un preot din 
Țarigrad, numit Omegas (probabil horepiscop pentru că avea 
puterea să hirotonească preoți), şi care a lăsat în locul său un alt 
preot grec Imera. Familiile Onigaş şi Mera există şi azi în sat. 

Numele comun al celor doi frați Bazile înseamnă, în 
greacă „bazileu” adică „împărat” sau rege). Având în vedere 
religia ortodoxă şi orânduirea socială bizantină, interpretarea 
poate fi plauzibilă. Urcarea pe Mureş a lui Glad, pe vechiul drum 
roman până la castrul de la Brancoveneşti, spre cetatea aliatului 
său Gelu, fraţi de lege şi limbă şi întemeierea satului de către 
bănăţeni, mai este susținută de fizionomia localnicilor, bruneți, 
înalți, cu nas acvilin, deosebiți de toți vecinii satului care sunt 
blonzi. 

Şi această legendă întemeietoare se suprapune uneia 
mai vechi, indo-europene. 

În cimitirul satului există „SALA TRONULUI” 
(Numele este dat de o delegaţie de studenți arheologi, trimişi la 
Gledin de H.Daicoviciu, în 1963), o movilă înaltă sub formă de 
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tumul, flancată de două tribune din pământ, foarte înalte (de 
dimensiunile unui stadion) cu trei ieşiri, două în jurul tumulului, 
iar cealaltă printre tribune. Tumulul este orientat perfect spre 
răsărit. Tribunele sunt delimitate de şanţuri cu val de pământ. 

La săparea mormântului lui Mera Anisia a Lupului, în 
1942, într-un asemenea val, s-au descoperit două cranii, unul de 
femeie, altul de copil, aşezate peste două oase lungi, vopsite cu 
ocru roşu, însoțite de cioburi de ceramică neagră lucrată 
manual, precum şi o apărătoare de genunchi din bronz aurit, 
cu un imprimeu: „leu cu aripi”, precum şi una cu „peşte”. 
Au fost duse la Budapesta. Această descoperire arată că „Sala 
tronului” este cu mult mai veche decât epoca lui Glad care, 
probabil, a folosit-o. 

În apropiere, la locul numit „Guruieţi” sau „Gorgane”, 
se mai găsesc trei tumuli foarte mari, care au comunicat cu 
„Sala tronului” printr-un tunel. Lângă ei se mai găseau câteva 
sute de tumuli mici, distruşi, din care au ieşit la suprafață 
mărgele din marmură şi silexuri. 

Tumulul central din „Sala tronului? poartă 
numele: „Popoaia” şi alt nume: „Gebăla”. Potrivit monografiei 
prof. Toma, în acest tumul ar fi fost îngropat Ariuman, „fiul lui 
Glad”. Acolo s-ar fi găsit potrivit poveştilor localnicilor şi „0 
statuie de femeie însărcinată”, din piatră. De aceea i-ar fi zis 
„Popoaia”. Oare, acest Glad, să însemne „gled”, loc înalt de 
jertfă, altar? 

Panta abruptă a celorlalți tumuli se numeşte „gebăl” iar 
cele două intrări de pe lângă tumul se numesc ,jghebălaie”. 
Dacă mai asociem şi numele „„Băbălău” în Gledin, „Hăbălău” în 
zona Bârgăului şi „Belei” în Domnești (Bileag, ambele în relație 
cu „Belaginele”), putem concluziona că zeitatea descoperită în 
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tumul este zeiţa tracă Gebeleisis şi că tumulii sunt morminte 
tracice.” Supoziţia va fi confirmată sau infirmată de arheologi. 


„MISTREȚUL CU COLŢI DE ARGINT” 


Numele animalului sacrificat de Crăciun este: 
„GODIN”, (în sanscrită: „GODAN”) adică un porc tânăr de un 
an. Ciclul de viață al suinelor este de un an, de la naştere la 
reproducere. 

În limba slavă anul este numit: „„GOD”. În engleză 
„GOOD” înseamnă zeu. Putem trage concluzia că GODINUL 
sacrificat de Ignat este substitut al zeului arian „ANU”, mai 
ales că, aşa cum am amintit mai sus, Vişnu, în unul dintre 
multele sale avataruri, este întrupat într-un „godan” care 
sapă...până în adâncurile pământului, ca să scoată Soarele”.2? 

I. Ghinoiu, în: „Zile şi Mituri” este de părere că arderea 
porcului este „act de incinerare a zeului (Anul vechi n.n.) 
mort”, însă, este cu mult mai plauzibilă părerea că GODINUL 
este doar substitut al zeului Anu, nefiind ardere de tot, ci jertfă 
revigoratoare, la solstițiu, a zeului Mithra (Ra-Soarele). 

Doar grăsimea animalului sacrificat”! era aprinsă în mod 
ritual ca jertfă pe focul din vatra casei. Numele acelei grăsimi 
porcine până astăzi este: „UNSOARE”, adică: UN-SOARE, 
sau „Soarele unic”. 

Partea rămasă nearsă se îngropa, dându-se jertfă Gaiei 
(Geea, Gebeleisis, Cebela), zeița pământului. Acesta se numea: 


„UNA TERRA” de unde aven cuvântul : „untura”. Jumara 


215 N. Feier: „Cuviosul... Pahomie”, pag. 54-55 

2 James Harpur. Op. cit pag. 190 

*% 1 Ghinoiu în „Zile şi Mituri” Ed.F.PRO, Buc.1999, pag. 213 

21 Cuvântul e latin compus din : „sacris ” - „sacru ” şi „fio, fiere, fefici, 
factum "= a face, a oferi, a închina 
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vine de la: „ju” prescurtare a lui Jupiter (Luceafărul de ziuă) şi 
„„imera” care înseamnă „zori, început de zi”. 

În cadrul sărbătorii Ignatului se practicau şi acţiuni 
divinatorii. De exemplu, până azi, în funcţie de grosimea şi 
lungimea pancreasului, se află dacă iarna va fi aspră sau blândă 
etc. 

Şi romanii sacrificau suine. Eneea a sacrificat zeului 
Tibru o scroafă albă cu godanii ei. 

Ares-Marte cerea obligatoriu o jertfă suină înainte de 
plecarea la luptă. Studierea cu atenţie a organelor interne ale 
jertfei era dătătoare de sens mitic pozitiv sau negativ al acţiunii 
belicoase. 

Iată şi un sacrificiu descris de către Vergiliu în „Eneida”: 
„Hai, tineri, la sacrificiu, frunze de plop vă prindeți în plete! 
Chemaţi zeul („penat” - „moş” n.n.) şi veseli vărsaţi-i din cupe... 
Toţi varsă prinosul pe mese voioşi... Seară se face...după preoți, 
toți mergeau, după datină, în piei îmbrăcați şi în mână cu 
facle”.2* Citind textul, ai senzaţia că poetul descrie modul în 
care se sacrifică porcul de Crăciun în satele noastre transilvane: 

Tata punea frunze de plop, la Sângeorz, între căpriorii de 
la coteţul porcilor. La Ignat lua frunzele uscate şi le băga sub 
cuşma tuturor copiilor ce asistau la bobotaie. Lua apoi cana cu 
vin şi primul pahar îl turna, peste o masă, pe pământ sau în omăt, 
zicând: „de sufletul morților noştri”. Deşi era post, toți gustau 
din vin. Până murea porcul, mama scotea din ladă cojocelele de 
mers la colindat, le punea pe spătarul scaunelor în jurul mesei pe 
care era aprinsă o lumânare! Copiii noştri nu mai văd ce am 
văzut noi. Uitarea ucide-n nemiloasele-i gheare / Mii de ani de 
NEUITARE!!! 


CAPUL MIC AL SOARELUI sau „CAP-RA”, 


* Vergiliu. Op. cit. pag. 102 
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Solstiţiul de iarnă este numit în popor: „Capul mic al 
Soarelui” , altfel spus: „Cap-Ra”. 

Acest animal mitologic este cel mai cunoscut mascoid 
care a răzbătut până la noi, însoţind „saturnaliile”, sărbători 
păgâne legate de  renaşterea Soarelui în solstițiul de iarnă. 
Mascoidul „capra” se găseşte pe una din tăblițele de la Tărtăria, 
ca şi „bucefalosul” sau „capul mare al Soarelui”, capul de bour 
celebrat la solstițiul de vară. 

Capra are gura alcătuită din două lemne de esenţă dură, 
care se ciocnesc ritmic. Tot aici este şi unicitatea românească a 
bătutului în toacă, cu semnificaţia creştină rituală a baterii 
cuielor în mâinile şi picioarele Domnului, precum şi 
convocarea participanţilor la jertfă. 

Aceasta este semnificația jocului caprei: „capul soarelui” 
sau „oprirea” soarelui la solstiţii. George Coşbuc, fin cunoscător 
al tradițiilor milenare năsăudene, precum şi a culturii indo- 
europene, punctează evenimentul începerii nunților sub auspicii 
solare şi chtonice, astfel: „Iar Soarele mirat sta-n loc/ Când a 
văzut atâta joc / Pe-acest pământ”. „Jocul” (sau hora) este 
ritualul prin care cele două principii: uranian şi chtonic, se 
nuntesc. 

Fiind o acțiune inițiatică, jocul caprei se sfârşeşte prin 
Jertfirea totemului zeităţii „Anu” vechi, ucis cu bâte sau cu 
măciuci (măciuca şi buzduganul sunt mascoide solare) de către 
vânătorii rituali, jucătorii caprei: „„Ce-s în codrii de-a vânare,/ 
Căprioare (substitute ale zeiței Diana, vezi căprioara zeiţei 
Artemis rănită de Hercule) n-au vânatu,/ ...Vânează pe 
Dumnezău (Zeul Anu vechi), /Dumnezău îi mititel,/ Mitiel 
înfăşeţel...(Zeul Anu nou) ”.7 


223 Coşbuc, George: „Nunta Zamfirii” 
* Colindă culeasă din Gledin-B-N 
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Toţi aceşti „sacerdoți vânători” sunt îmbrăcați în piei, 
purtând pe față măştile totemice ale strămoşilor mitici zoomorfi. 
Panglici de lână multicoloră le împodobesc veşmintele ponosite, 
până în ziua cea mare a Praznicului când le leapădă, 
regurgitându-se din „animalul totemic” în care fuseseră 
„înghițiți”, impregnaţi cu noi puteri mitice suficiente până la 
încheierea noului ciclu solar. 


ECHINOCȚIUL DE PRIMĂVARĂ 
şi SÂNGEORZUL 


Sub aspect mitic sărbătoarea Sfântului Gheorghe (mai 
corect: George) este socotită: „Cap Mare de Primăvară”. 

Creştinismul a aşezat la 23 aprilie sărbătoarea 
martiriului Sfântului mucenic pentru a goli de sensul păgân 
străvechi, sărbătoarea învierii Geci numită şi: Geos, Glia, 
Gebeleisis, Cebeleisis sau Cibela. Potrivit unor practici perpetue 
străvechi, pe vârfurile de deal sau munte sacru, sau sacralizat 
prin stropire rituală cu apă sfințită (neîncepută), din vecie 
cunoscute ca „gleduri” (locuri de jertfă), se aprind şi acum 
focurile rituale de „Balgoveştenie” şi de „Sângeorz”. În limba 
slavă cuvântu „,sân” înseamnă „„fiu”. O interpretare mitologică a 
numelui „Sângeorz” ar putea fi: „Fiul Geei zeița” sau „Fiul 
pământului”, literele: „R” şi „Z” simbolizând acţiunea 
revitalizantă a soarelui, alias: „RA ZE” - ul.” 

Iniţial, sărbătoarea şi focurile se făceau la Buna-Vestire, 
în apropierea echinocţiului de primăvară, cercetătorii fiind de 
părere că, pentru a nu se impieta în nici un fel asupra marii 
sărbători creştine, evenimentele au fost mutate cu o lună în 
urmă. 


%5 N. Densuşeanu: „Dacia preistorică”. Ed. Meridiane Bucureşti, 1988, pag. 
334 
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La greci „georgos” însemnă țăran, lucrător al 
pământului. „GA” sau „Gaia”, este zeița „Glia” adică 
„pămât”, „ţărână” şi „ERGON”- e verbul „a lucra”. Descrierea 
Pământului se numeşte: „geografia”. 

Sfântul George este înfățişat în icoană călare, omorând 
balaurul. Icoana sa este o suprapunere creştină mitului lui 
Cadmoş omorând balaurul, sau al „Cavalerului trac”, mituri pe 
care şi le-a însumat. Asemenea prototipurilor sale păgâne, Sf. 


Mucenic George a fost comandant de oşti. 


CAPUL MARE AL SOARELUI 
(CAPUL DE BOUR) 


În zona Bistriţei ardelene există un obicei străvechi la 
Rusalii, care se petrece în proximitatea solstițiului de vară, deci 
la: „Capul mare al verii”, obicei numit „ÎNSTRUŢATUL 
(ÎMPENATUL) BOULUI”, supranumit: „Bucefala” sau 
„Capul de bour”. Acesta este izvodul semnului heraldic 
moldovean, însoţit de soare, lună şi luceafăr, precum este şi: 
„Chip al zeiţei IO” şi mai apoi al Junonei, zeități antagonice. 
„Coarnele de bovidee au fost folosite şi în „cultul Lunii”, în 
riutri de consacrare (sfințire a unor preoți ai lui Ouranos - 
Varuna n.n.) în care se săvârşeau şi acte de cult selenar”.7% 

Luceafărul este steaua lui Arius sau Aries (Arieş), 
stăpânul belicos al aurului din munții noştri, apărat de grifonii 
săi ca să nu fie luat de „arymipasi”, locuitorii pelasgi prearieni ai 
Ardealului, avându-l rege pe Arminius, după zicerea anticilor.” 
Se pare că în acest spațiu a luat ființă cel puţin numele 
arienilor. 


5 R, Vulcănecu: Op. cit. pag: 506 
21 Hesiod: „„Teogonia ”, Herodot etc. 
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Aurul Ardealului este elementul polarizator al diferitelor 
populații care au creat aici suprastructuri statale puternice: 
regatul agatyrşilor cu rege pe Sarmis, regatul umbrilor din 
Ardea, regatul costobocilor etc. Brățările de aur serpiforme, 
reprezentând-o pe Armonia soția lui Cadmos, purtate de 
prințesele dace, fac până astăzi vâlvă în presă, din pricina 
traficului ilicit cu obiecte rare. Tot aşa în Peninsula italică, 
minele de argint au creat cultura etruscă şi alte culturi care i s-au 
suprapus. 

De la Junona avem luna Iunie şi cuvintele „jun”, „jună” 
dar şi „junincă”, identificată anterior Junonei cu nefericita 
străbună „IO”, fiica lui „Cadmoş”, fratele Europei. 

S-au scris numeroase studii asupra „„Înstruţatului boului” 
ca eveniment din viața agrară-pastorală. Aproape toți 
cercetătorii sunt de acord că obiceiul păstrează o reminiscență a 
unei jertfe aduse zeului Soare: „„Mithra”, mai ales că taurului i se 
aşeza pe gât o imensă cunună de spice de grâu, în pârgă, 
împănată cu numeroase flori de câmp, mai ales margarete, 
numite în popor până astăzi: „Ochii boului” adus spre jertfă. 
Margareta este şi ea o „floare a Soarelui”, alt vechi simbol solar 
fitomorf. 

Potrivit tuturor istoricilor religiilor „Mithra” este zeul 
bun al indo-europenilor. El scapă lumea de un taur fabulos 
care distrugea recoltele, lovindu-l cu un buzdugan în formă 
de soare cu raze, sau cu un cuţit curbat, dacic.7% 

Este de prisos să mai repetăm că descălecătorul Dragoş 
din Maramureş a omorât zimbrul conform străvechiului ritual, 
sau, ca în multe alte cazuri, că legenda lui Dragoş s-a suprapus 
străvechiului mit. 


“Fernand Comte. Larusse. „Mitologiile lumii”. Ed. R. A. O. 2006, 
pag. 132 
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De fapt toate „stelele” (sculpturi în piatră pe altare 
votive) cu ospăţul lui Mitra, din Europa de dinainte de ocupaţia 
romană, îi înfăţişează pe sacerdoți în veşminte dacice, cu 
strămoşeştile noastre căciuli şi cămăşi albe, lungi, cu cingătoare 
şi cojoc sau suman pe umeri.” 

O tauromahie mithraică este înfițişată şi pe apărătoarele 
de obraz ale coifului de aur dacic descoperit la Coţofeneşti, 
Prahova. Obiectul are 770 de grame. Se păstrează aproape intact, 
lipsindu-i doar vârful calotei. Se dovedeşte astfel şi arheologic 
că regele Ressos- „prinţul trac al aurului”, descris de Homer în 
Iliada, nu este o ficţiune şi că tradiţia unor astfel de podoabe s-a 
perpetuat şi s-a perfecționat din epoca troiană până la anul 400 î 
Hs. de când este datat coiful, sfârşind odată cu cucerirea Daciei 
de către romani şi capturarea unei părţi din uriaşul tezaur al lui 
Decebal. 


SOLSTIȚIUL DE VARĂ 


Solstiţiul de vară sau Capul Mare al Verii este început 
de calendar pentru egiptenii antici, adică ziua I a lunii lui Toth. 


22 Idem 
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(Toth este un rege-preot-zeu, fugit din dezastrul Atlantidei, fiind 
socotit unul dintre întemeietorii Egiptului, având ca animal 
totemic ursul, fapt ce întăreşte supoziţia că era de origine 
europeană, atlantă). În ziua I a lui Toth pe cer, înaintea 
răsăritului, apărea steaua Sirius. Această stea prevesteşte zilele 
caniculare ale verii. 

Numele caniculă vine de la Constelaţia câinelui, (în 
lat. „canis”). La apariţia stelei Sirius pe cer (începutul verii) 
„canis” era „caniculus”, adică doar un „căţeluş”. Steaua Sirius 
este asociată, în mitologia aryană, vânătorului Orion (Aryon), 
însoţit frecvent de un lup, un câine roşu, sau de leul Ary.”? 

Aceasta este steaua din heraldica moldovenească. 
Soarele este Baal, adică „semnul stăpânirii perpetue”, iar Luna 
este divinitatea aryană Astarthea (la fenicienii biblici, de unde se 
zice că a venit strămoşul nostru întemeietor Cadmoş, Işţar, iar la 
egipteni Isis). În heraldica în care lipseşte semnul selenar acesta 
este suplinit prin coarnele de bovideu. 

La noi solstițiul este centrat pe sărbătoarea zeiței 
Arthemis-Diana-Dzâna), având ca prototip tot pe zeița 
ariană „BABA”, păstrată ca „San Diana”- Sânzâiana, a cărei 
sărbătorire cade, constant, în solstițiu de vară şi în apropierea 
„Rusaliilor”. 

„Rosalia” este o sărbătoare păgână romană închinată 
rozelor sau trandafirilor sălbatici. Rozetele, inclusiv cele din 
arhitectură, sunt simboluri solare. 

Diana este numită în popor „Zâna” (arh. „Dzâna”). 
Această divinitate a dat pronumele personal feminin 
românesc „EA” de la „DEEA SANDIANA” şi pluralul „ELE”, 
de la „IELE”, ielele fiind spirite semi-divine malefice însoţitoare 
ale zeiței, de data aceasta numită DEANA IRA (Diana cea rea, 


2 Philiippe Walter: „Mitologie Creştină ”. Ed. Artemis Bucureşti 2005, pag. 
161-163 
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cea care l-a pedepsit pentru infidelitate pe Hercule dându-i 
mantia otrăvită), asociate uneori amazoanelor pre-trace, care se 
întrupează de sânzâiene, sau drăgăici. E de observat că 
substantivul „sânzâiene” este la plural. 

„Ea” în mitologia hindusă îl adoarme pe tatăl său 
„Soarele”, despuindu-l de veşmântul luminos. În sanscrită 
soarele adormit se numeşte: „APSU” la noi, prin 
rotacizare: „APUS” sau „Marea de întuneric”.2! 

Coroanele (în latină: „corona”) care sunt făcute din 
florile de sânzâiene culese de fecioare, înainte de răsăritul 
soarelui, se numesc cu numele căsenilor şi se aruncă pe casă. 
Dacă o coroană cade, cel a căruia este, se crede că moare în acel 
an. Coroniţele sunt simboluri solare. Tot aşa şi colacii şi 
coroanele de spice de grâu care se aşează în prapuri, sub cruce, 
la Rusalii. 

Există numeroase comunități rurale în care feciorii 
aprind roţi mari de fân pe care le rostogolesc de pe dealuri. Şi 
acestea sunt reminiscenţe ale cultului solar ancestral. Soarele 
este numit, de toți indo-europenii, Mithra. Se pare, aşa cum am 
mai spus, că acest cuvânt este compus din „MITHOS” care 
înseamnă poveste, legendă şi din numele zeului „RA”. 

S-a păstrat în limba română cuvântul „RA-ZE” adică 
„ZEUL RA” precum şi cuvintele: „RĂ-SĂRIT” şi „RĂ- 
SARE” cu sensul de a sări deasupra orizontului şi „RĂMAS” cu 
sensul de a APUNE. Arhaismul: „MAS” înseamnă a se aşeza 
pentru o noapte, a se odihni. „Ra-mas” însemnând „odihna 
soarelui”. 

Cuvântul „ZA-RE” desemnează din nou pe zeul Ra. 
Litera E în loc de A nu trebuie să ne deruteze, deoarece cei vechi 
nu scriau vocalele. Cititorul le aşeza după nevoie. Vezi 


3I Fernand Comte. Larusse. „Mitologiile lumii”. Ed. R. A. 0.2006, pag. 154 
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ebraicul: „EL (AH)? şi arabul: „AL (AH)”, amândouă 
însemnând: „Dumnezeu”. 

Latinii au cuvântul „RES” cu sens de muncă, sau lucru 
sub auspiciile Soarelui. 

Oare, să fi avut dreptate Herodot când spunea că 
Zalmoxis (ZEUL MOŞ) a învăţat astronomia şi toate tainele 
cerului de la străvechii dascăli egipteni?! Sau, mai degrabă, 
influenţele culturale vin dintr-o tangenţă continuă între triburile 
indo-europene şi vecinii lor africani cu care au avut zile bune dar 
şi celebre conflicte, între care cea mai mare bătălie a antichităţii, 
lupta de Kadeş (1299 î.Hs.), descrisă în poemul scribului 
Pentaur şi pe mausoleul de la Karnak al lui Ramses al II-lea, 
bătălie în care, dacă hitiții, posesori ai unei străvechi culturi 
indo-europene avansate, nu ar fi fost învinşi, astăzi nu am mai 
pomeni despre minunile Egiptului antic. Nu cântă oare, 
„Căprarii” noştri, în mod ritual: „Za, Za, Za, căpriță Tza,/ Te- 
am adus din Africa”?! 

Numele celebrului scrib pare a fi aryan, nu egiptean. 
„PEN”, „PAAN” (PN) este varianta indo-europeană a zeului 
TOTH al egiptenilor, iar „TAUR” nu mai trebuie tradus, 
desmnându-l pe „APIS” egiptenul, taurul alb - tărcat, perechea 
Junincii „„1O” şi ea albă ca zăpada. 

Trecând prin Țara Senar (Sumerul) arienii au lăsat acolo 
o divinitate numită: „ME” care înseamnă: „posesie” în toate 
aspectele sale, materiale şi spirituale. Cuvântul: „Me” îl avem 
cu aceeaşi semnificaţie arhaică până azi, ca pronume posesiv. 

Zeul „OM”, este, conform istoriei religiilor, o divinitate 
ariană. Prima atestare a zeități numită „OM” apare în India, cu 
mai bine de 4000 de ani în urmă. Zeul „OM” are la noi, în buna 
tradiție locală, un vârf de munte pe care i se aduceau Jertfe: 
„Vârful OMUL”. Doar la noi la românii „OM” înseamnă 
chiar OM. Tot noi avem şi zicerea: „A fi OM îi lucru mare!” 
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Regina tracă a Lidiei care îl cumpără ca sclav pe 
Hercule, se numea „OM FALA”, termeni ce definesc în limba 
română: „mândria (fala) umană”, uneori nejustificată.” 


ECHINOCȚIUL DE TOAMNĂ 


Din cultura veche românească s-a păstrat cu sfințenie 
obiceiul aprinderii focurilor sacre, purificatoare, în cinstea 
„MITRII”, adică „Zeul Soare”, la solstiţii dar şi la echinocții. 

Aşa că şi la echinocțiul de toamnă avem sărbătoarea 
„DU-MITRII”. 

Particula  „Du” este o abreviere (prescurtare) a 
cuvântului sanscrit „DUMUZI” sau „„Deus” la romani, iar 
Mithra este Soarele. 

Însăşi Zeița Demetra are şi ea atribuţii în panteonul 
solar, deşi îndeobşte este socotită între divinitățile  chtonice, ea 
fiind „soaţa Soarelui”. 

În mitologia tracă Demetra este „MUMA” sau „Mama 
supremă”. Ea a dat naştere la şase feciori şi şase fete, 
întruchipați ca „luni ale anului”. Toţi fii săi au fost titani, după 
legendele păstrate de către greci. 

În limba latină cuvântul „dimite” înseamnă „iertare”, în 
acest nume străvechi „„iertarea” fiind beneficiul primit de 
muritori de la divinul „Ra” prin jertfe şi gesturi rituale. De 
aici „SORII” sau „„colacii de iertare” de la nuntă, dar şi de la 
înmormântare. 

Ea se mai numeşte şi „„Demeterra” adică „Mama 
pământenilor”, zeitate chtonică, (terestră, o „terra”) nu uraniană, 
înfăţişată cu burtă rotundă şi mare, semn că a primit darul 
fertilității de la principiul masculin uranian: Soarele. 


22 F, Comte. Op. cit. pag. 30 
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MOŞ DIONISIE şi CARNAVALUL 


Dionysos este o divinitate tracă. Semantica numelui 
zeului poate fi aceasta „Dyon”, adică: „zeu” şi „nys”, adică: „a 
curge”, în sanscrită. Blaga zice aşa, despre Isis-Nis, divinitate 
egipteană uraniană reprezentată de lună, sora lui Ra, soarele: 
„Ca o mare de-ntuneric/ Curge noaptea”. Deci, în 
contrapondere, Dionysos ar însemna „curgerea luminii”, 
„fluxul luminii”, fiindcă, în latină „dius” înseamnă „ceresc, 
luminos”. De aici avem noi cuvântul „ziuă” („dies”). Cuvântul 
arian „nys”- „a curge” a dat numele râului şi cetății din Iliricul 
trac Niş, azi în Serbia, în care s-a născut înpăratul traco-roman 
al Bizanțului Constantin cel Mare. 

În izvoarele greceşti, după „DION”, apare termenul 
„OUSIOS”, care înseamnă „natură”, „fire”, adică „fire divină” 
sau „natură divină - luminoasă”. Cultul dionysiac este legat de 
vin şi de viţa de vie. Prin beție şi orgiile provocate de această 
stare se credea că „se realizează unirea cu zeul păgân”. Dionysos 
- Bachus este nepot al lui Cadmoş. 

Carnavalul este un obicei donisyac, antecreştin şi, din 
păcate, acum anticreştin. Numele îi vine de la latineştile: „carne” 
şi „valle” — (a se duce), adică: „plecarea cărnii” şi a băuturii, sau 
începutul posturilor creştine, având şi numele de: „„Lăsatul 
secului”. Păcat că, la occidentali, odată cu „Renaşterea - culturii 
antice” şi, mai nou şi la noi, a rămas doar sărbătoarea 
dionysiacă, iar postul este abandonat! 


DIONISIE CEL SMERIT ȘI SFÂNT 
Este opusul  încreştinat al zeului desfrâului, prin 


cultivarea abstinenței, postului, a rugăciunii şi, în general, al 
ascezei. Aşa cum se va vedea în capitolul al II-lea, prin Dionisie 
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cel Smerit, în greacă: Exiguus, din Dobrogea, am reuşit să 
punctăm decisiv şi să ne poziţionăm definitiv ca stră-români 
în istoria umanităţii, prin faptul că Sfântul Dionisie cel Mic 
L-a aşezat pe Mântuitorul nostru lisus Hristos în 
CENTRUL LUMII. 

Înainte de creştini, împotriva demenței distructive 
dionysiece şi a „luminii luciferice” bahice (dionysiece) a luptat 
un alt om ales al istoriei strămoşilor noştri, regele preot 
DECENEU, numit în izvoare DECAINEOS. 


DECENEU sau DECA - INEOS (44î. Hs) 


Iată mărturia lui Strabon, trac şi el de origine, dar 
scriitor de istorie grecească elenistică. (Strabon este un fel de 
Eugen Ionesco, adică român, dar scriitor al francezilor): 

„Se spune că un get cu numele de Zamolxis ar fi fost 
sclavul lui Pitagora şi că ar fi deprins de la acesta unele 
cunoştinţe astronomice, iar o alta parte ar fi deprins-o de la 
egipteni, căci  cutreierările sale l-ar fi dus până acolo. 
Întorcându-se la el în ţară, s-ar fi bucurat de o mare trecere la 
conducători şi la popor — întrucât, întemeiat pe semnele 
cereşti, el făcea proorociri. În cele din urmă l-a convins pe rege 
să-l facă părtaş la domnie, spunându-i că este înstare să-i 
vesteasca voinţa zeilor. 

Mai întîi, (Zamolxis) s-ar fi făcut preot al zeului cel mai 
slăvit la ei, iar după aceea a primit şi numele de zeu, petrecându- 
şi viaţa într-o peşteră, pe care a ocupat-o el şi unde ceilalți nu 
puteau intra. Se întâlnea rar cu cei din afară, cu excepţia regelui 
şi a slujitorilor acestuia. 

Regele lucra în înțelegere cu el, fiindcă vedea că 
oamenii ajunseseră (datorită lui n.n.) mult mai ascultători decât 
înainte. Căci supuşii lui credeau că (regele n.n.) da poruncile 
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sfătuit de zei. Obiceiul acesta a continuat pâna în zilele noastre, 
pentru că mereu se găsea cineva gata sa-l sfătuiască pe rege - şi 
acelui om geții îi spuneau zeu. 

Muntele (unde se afla peştera n.n.) a fost socotit sfânt şi 
s-a numit aşa. I se zicea Kogaionon şi la fel a fost şi numele 
râului care curgea pe lângă el. Pe când domnea asupra geților 
Burebista — împotriva căruia s-a pregătit să porneasca divinul 
Cezar, cinstirea mai sus amintită o avea Decaineos. A dăinuit la 
geți obiceiul pitagoreic, adus lor de Zamolxis, de a nu se atinge 
de carnea animalelor”.*% 

„.... getul Burebista şi-a înălţat atât de mult (neamul) 
prin exerciţii, abţinere de la vin şi ascultare față de porunci, 
încât, în câţiva ani, a făurit un stat puternic şi a supus geților cea 
mai mare parte din populaţiile vecine. Ba încă a ajuns să fie 
temut şi de romani. Căci trecând, plin de îndrăzneală Istrul şi 
jefuind Tracia, până în Macedonia şi Iliria, a pustiit pe celți...pe 
„boii” aflati sub conducerea lui Critasiros şi pe taurisci”.%* 

„Spre a ţine în ascultare poporul el şi-a luat ajutor pe 
DECEINEOS, un „şarlatan” care rătăcise multă vreme prin 
Egipt, învățând acolo semne de proorocire, mulțumită cărora 
susținea că tălmăceşte voinţa zeilor. Ba încă de un timp fusese 


socotit şi zeu, aşa cum am arătat când am vorbit de Zamolxis”.%5 


Atitudinea răutăcioasă a lui Strabon față de Deceneu se 
explică tocmai datorită reformei sale religioase şi excluderea 
practicilor dionysiece din cult. Strabon fiind trac sud-dunărean 
ținea la religia consângenilor săi şi implicit la vin, iar 
„şarlatanul Deceineus” tocmai redusese tot religiosul la asceză, 
sobrietate, severitate, decență şi rugăciune, excluzând sărbătorile 
dionysiace care îi făcuseră celebri pe traci. Deceneu calculase o 


23 STRABON: Geographia. VII, 3, 5 
234 Idem VII, lo 
25 Idem VII, 11 
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eclipsă pe care a prezentat-o ca pe o proorocire cum că: „soarele 
celților va apune în miezul zilei”. În timpul eclipsei Burebista 
i-a zdrobit pe celții sud-dunăreni derutaţi şi îngroziți, 
asimilându-i. După unii cercetători aceasta ar fi fost 
„şarlatania”. De aici putem concluziona uriaşa diferență de 
cultură dintre educaţii preoți ai geto-dacilor, pe de o parte şi 
celții invadatori. Datorită numeroaselor studii occidentale 
despre celți, unii cercetători români obedienți „superiorității 
culturii occidentale”, ajung la opinii de-a dreptul fanteziste, cum 
că piesele de bronz descoperite de arheologi în Ardeal sunt toate 
de proveniență celtică. Având în vedere că sabia dacică era 
curbată, orice paloş drept este, obligatoriu, celtic!%* Alt 
exempul: ,Trepanatorul cranian de bronz” descoperit la Galaţii 
Bistriţei a fost decretat ca fiind „celtic”, deşi toate izvoarele 
antice îi numesc pe tracii lui Asclepios (Esculap) „părinţi ai 
medicinii”, care foloseau inclusiv fierăstrăul trepanator. Nu 
avem cunoştinţă despre vre-un izvor antic care să ateste 
asemenea practici medicale la celți. „Peregrinările” lui Zamolxe 
şi ale lui Deceneu prin Egipt arată nesiguranța lui Strabon asupra 
numelui personajului care a adus influenţele egiptene din cultura 
geto-dacă, în special cultul şi ştinţa despre Athon „discului 
solar”. Se pare că reforma religioasă a soțului reginei 
NEFERTITI Amen-Aton, care a influienţat pe „Moise fiul fiicei 
lui faraon”, inspirându-i monoteismul, a influenţat şi reformele 
Zamolxiene. 


MOŞUL LUP 


Despre Za-molxis (Zeul moş) au scris grecii că, îndată ce 
a fost născut, a fost acoperit cu blana unui urs, transmiţându-i-se 


36 Vezi paloşul de la Posmuş, jud. Bistriţa-Năsăud. După Șt. Dănilă: „Noi 
descoperiri arheologice privind problema celților din zona Bistriţei”, în 
„File de istorie” Muzeul de Istorie Bistriţa, 1971, pag, 59-71 
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toate atributele  zoo-andrice ale unui totem al strămoşilor, în 
cazul de față: ursul, probabil sacrificat ca substitut al său. 
„Înghiţirea pe jumătate şi regurgitarea”, adică: „scoaterea din 
pântecele ursului totemic”, aşa cum s-a amintit mai sus, erau 
practici comune inițiatice pentru casta conducătoare tracă. 

Cei mai mulți cercetători sunt de părere că Zeul Moş, 
părintele tuturor Moşilor arieni, a avut ca strămoş totemic 
ancestral LUPUL (gr.: Lika). Unul dintre numele străvechi 
româneşti este „LICA”, nume preluat de la traci de către greci, 
care spuneau despre Zalmoxes că era: „Filiipos” - „fiu de 
lup”, „bazilii lyca”? - „împărat lup”, trăitor sub pământ şi 
practicant al inițierii neamului său prin asceză şi jertfe, uneori 
antropomorfe. Mai recent am avut un domnitor numit Vasile 
Lupu, precum şi antroponime de tipul Lupu Agurii. 

Numeroase regiuni din zona tracică grecizată se 
numesc „Lichia”. Spaţiul în care s-a născut MOŞ NICOLAE se 
numeşte Mira Lichiei , iar noi avem toponime numeroase de 
tipul: „Valea Lupilor”. 

Iată o legendă rituală despre investirea unui tânăr 
din „ginta lupilor”: „Atunci „lupii” au adus „cadavrul” 
tânărului candidat la iniţiere. L-au înfăşurat într-o piele de lup 
(simulacru al îngurgitării în animalul totemic n.n.). L-au întins 
lângă foc şi au început să joace împrejurul lui, bătând măsura. 

Atunci „mortul” s-a ridicat în picioare (renăscut ca inițiat 
n.n.) şi a început să umble clătinându-se. Dar pe măsură ce 
„lupii” cântau şi dansau, el începea să se mişte tot mai stăpân pe 
sine şi în cele din urmă a început să joace întocmai ca un 
„lup”.”?7 

V.I Propp spune că: „Moartea şi învierea erau 
„provocate” de acțiuni înfățişând înghițirea băiatului de către un 
animal (substitut al totemului). După o scurtă comuniune cu 


37 Brânda, op. cit. pag: 236 
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totemul în „burta” acestuia, feciorul era aruncat afară”.%% Aşa se 
realiza inițierea sau intrarea în castă. 

Coşbuc, în poezia „Cântec”, zice: „A venit un lup din 
crâng/ Ş-alerga prin sat să fure/ Şi să ducă în pădure/ Pe copiii 
care plâng”. 

S-ar părea că textul este doar o sperietoare de adormit 
copiii. Numai că lupul are o caracteristică mitică indubitabilă: 
„trei cojoace”: „-Lup flămând cu trei cojoace/ Hai la maica să te 
joace!”?.2% 

O analiză mai profunda arată că „lupul totem, flămând” 
nu mănâncă pruncul, ci doar îl „duce în pădure”. Îngurgitarea în 
spațiul-habitat al lupului va transforma „copilul care plânge” în 
fecior. 

Iar zicerea: „Lup flămând cu trei cojoace/ Hai la maica 
să te joace!” arată, clar, prima parte a scenariului inițiatic 
desfăşurat ca un dans ritual, în care: „lupii tineri fură” din 
braţele mamei copilul, iar „maica” („0 babă”, substitut de 
mamă) „opune rezistență” transformării pruncului în fecior şi 
apoi în bărbat. Cele trei cojoace ale lupului sunt cele trei înveliri 
rituale în pielea cu cap a animalului totem a copilului nou 
născut, a adolescentului şi apoi mirelui. 

Tuturor acestor practici de trecere de la o stare inițiatică 
la alta, Ovidiu, exilatul din Pontul Euxin, folosind un termen 
elenistic, le-a zis: „METAMORFOSIS” adică: 
„transformări”, „transfigurări”. 

Biblicul Iona, cel din pântecele chitului, este încă un 
exemplu de  regurgitare rituală, fund prototip al 
Mântuitorului „Viaţa noastră” care a fost trei zile în „pântecele 


38 Ibidem 
9 Coşbuc, George: „Fire de tort” - 1896 
0 Ibidem 
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pământului”, mai apoi înviind, recuperându-ne şi pe noi din 
moartea noastră. 


STEAGUL DACILOR 


Stindardul dacilor era reprezentarea unui totem al 
strămoşilor noştri: „capul de lup”, iar prelungirea sa într-un trup 
de şarpe arată indubitabil originea noastră ariană. Balaurul este 
însuşi CAD-MOȘ, transformat, ca pedeapsă autoimpusă, de 
către Diaus Pitar, în şarpele pe care el însuşi l-a ucis şi l-a ridicat 
în sulița sa. 

Prof. Dr. Vasile Filip este de părere că şarpele (balaurul) 
este semnul magic al „Centrului lumii”, altfel zis în termeni 
mitici profani: „Buricul pământului”. El înghite: „pe jumătate” 
totemul strămoşilor noştri: „lupul”. 

Şarpele fiind „fratele din umbră al victimei, dublul său 
antagonic şi complementar, terifiant şi aparent malefic, dar 
necesar oricărei „reevaluări” a personalităţii, înțeleasă ca o nouă 
naştere din propria matrice chtoniană. Motivul central: 
„„înghițirea pe jumătate” este înţeles ca formă de regenerare a 
substanței fiinţei (trupul), în conformitate cu o esenţa identificată 
cu aspirația eroică simbolizată de cap, care rămâne afară...Lupta 
cu monstrul devine vânătoare (rituală n. n.) şi se soldează cu 
luarea capului în suliță, imagine ce stă la baza stindardului 
dacic”. 

Întemeietorul Atenei, Kecrops, era şi el jumătate 
balaur, jumătate om, purtând pe umeri o piele de lup. 

La luptele întemeietoare ale Atenei, cum am mai spus, au 
participat tracii prin principele OM (IMM) ARADOS (Arad) 


1 Prof. dr. V.Filip: „Paradigme mentale şi prototipie mitică în structura 
colindei româneşti” Clul-Napoca, 1998. Pag. 23. Teză de doctorat, la Univ. 
Babeş-Bolyai 
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care moare în luptă. Supravieţuieşte însă prințesa tracă 
CRAIUSA (crăiasa).22 


MOŞUL ENE 


Tema latină: „Romulus şi Remus”, conform „Eneidei” 
lui Vergiliu, este prelungirea mitului tracic al fratricidului 
întemeietor de nouă civilizaţie. Această pereche de frați sunt fiii 
zeului trac ARES, care este în acelaşi timp „părintele geților” şi 
ai nimfei Reea Silva. 

Mitologia grecilor reține faptul că frații se numeau 
Gethos (Zethos) şi Amfion. Ei sunt născuţi din Diaus Pitar 
(Zeus, Jupiter) prefăcut în satyr şi Antiopa. Antiopa este „cea cu 
pieptul dezgolit”, căci „opa” înseamnă „ie”, care „înveleşte”, 
„ascunde”. De aici termenul „„opac”. Dacă Zetos (Getos) nu mai 
trebuie interpretat, Amfion este zeul fluvial ION, iar amfi 
este „oala”, „amfora”. 

Conform  „„Eneidei” eroul legendar ENEA, 
întemeietorul Romei, era un traco-dardan, scăpat de la 
asediul Troiei, datorită zeului tracilor, intrat mai apoi în 
panteonul grecilor, Neptun (la greci Poseidon. Acest zeu a fost 
refuzat de greci ca întemeietor al oraşului lor, preferând-o pe 
Athena cu măslinul şi bufnița sa!). Neptun a acoperit ochii 
urmăritorului Ahile cu o ceaţă şi aşa a scăpat vui tracul troian 
Eneea. 

Eneea a navigat prin porturile Mării Mediterane, prin 
Cartagina şi Sicilia unde, un grec îi devine sfătuitor. Dormind, 
intră şi în infern. Acolo, pe „Câmpiile lui Elizeu” şi-a reîntâlnit 
tatăl Anchise sau Unchise, fiul lui Capis, fiul lui Tros-Troian 
(iată de unde avem noi cuvântul: unchieş, şi o cetate dacică: 


*2 Kun. Op.cit. pag. 204 
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„Capi-dava” şi verbele: „a trosni” şi: „a troieni”), trecut în 
lumea umbrelor, şi care îi prezice viitorul Imperiului Roman. 

Fiica lui Latinus, Lavinia, îi va adopta, mitic vorbind, 
pe copii zeului trac Ares-Marte, avuţi cu nimfa Reea Silva, 
numiți Romulus şi Remus, care vor fi alăptaţi de lupoaică, şi 
care vor continua fratricidul întemeietor. 

De fapt tema „Likosului” (LUPUL) se mai întâlneşte în 
Eneida, când Licurg îl ucide pe Polidor, tradus prin: „Multe 
doruri”. (Poruncile zeului Ares-Marte „ucid” mulţimea dorurilor 
tinerilor recruți). 

Lupoaica este toemul lui Arius, prin urmare frații 
Romulus şi Remus nu au cum să nu fie „alăptaţi” şi ocrotiți 
prin „îngurgitare rituală” în bârlogul lupoaicei, ieşind de 
acolo impregnaţi cu toate atributele totemului arian „lupul - 
lupoaica”, devnit (-ă): „Lupa capitolina”. 

Ajuns în Italia tracul troian Eneea o ia de soție pe fiica 
regelui Latinus, Lavinia, după ce îl învinge pe pretendentul 
Turnus. Junona?* obține aprobarea lui Jupiter (DIAUS 
PITAR indo-europeanul) ca noul popor ce avea să se formeze 
să nu se numească troian, ci latin. 

lată primul troc între Junona sora lui Eneea şi Jupiter 
(Diaus Pitar, Zeus): „Las lupta (fratricidă, între Eneea şi Turnus 
zice zeiţa n.n.,) când nuntire vor face (Eneea şi Lavinia) şi pace 
vor face, vechiul lor nume latinii nu porunci să şi-l schimbe, nici 
limba, nici portul; mlada romană (adică troiană, traco- 
dardană n.n.) puternică fie prin vlaga itală; ea a căzut, deci 
permite să cadă cu numele-i Troia”. Jupiter acceptă 
rugăciunile Junonei şi adaugă: „Graiul străbun îl vor ţine şi 


*5 Divinitatea ariană „Junona ”, devine luptătoare împotriva lui Turnus 
deoarece acesta purta chipul lui IO ca efigie totemică pe scutul său, 
sprijinindu-l pe Eneea, deşi ea fusese antitroiană 

* Vergiliu: „Eneida ”.Ed. Institutul European, laşi, 1999, pag. 156 
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datini; şi numai cu trupu-n amestec stau bază troienii;, PE TOŢI 
ÎI VOI FACE LATINI DE O LIMBĂ...» 

De aici putem înţelege mai bine că latinii, prim „mlada 
romană” sunt urmaşi Şi ai tracilor, toți indo.europeni, posesori ai 
aceleiaşi culturi şi mai ales ai aceleiaşi limbi. Dacii (tracii 
nordici din interiorul arcului carpatic) ştiau dinainte de a veni 
aici Traian „latina rustica romana” sau „„vetus latina”, de acasă! 

Cine a scris: „Noi nu suntem urmaşii Romei”..., avea 
oarecum dreptate, cu condiţia obligatorie de a continua scriind: 
.. Ci frații săi, fiii aceluiaşi părinte: ARES!!! 

Noi îl avem pe Eneea ca Moş, semi-divinitate a somnului 
şi oniricului: „MOŞUL ENE PE LA GENE”. 

„După „Argonauticele” lui Orpheu, poporul onirilor, ,,o 
Snuog Oveipov,” („onir” înseamnă „vis” n.n.) îşi avea 
locuinţele sale în apropiere de oraşul cel întărit cu ziduri 
Epuovia (Ermonia), lângă munţii Riphaei (Munţii Carpilor).2* 
Ermonia este oraşul soției lui Cad-moş, Armonia. 

Nişte visători vom rămâne până la sfârşitul tuturor 
veacurilor. Visători în patria Armoniei! 


„BABAUL” 


Năzbâtiile copilăriei noastre la ţară erau potolite de 
părinţi şi bunici cu ameninţare venirii „Baw-baului”. În 
mitologia română el este monstrul cu ochi mari, gură mare, 
picioare crăcănate, cu genunchii întorşi în spate ca la vacă, 
locuitor în pădure, uneori având gură de lup, care înghițea copii 
răi şi oameni maturi. Basmul „Scufiţei Roşii” păstrează câteva 
elemente, remodelate de autori recenți, ai acestui monstru. 


5 Ibidem 
24 Orph. Arg. V. 1142 — Cf. Odyss. XXIV. v. 12 — Dionys. Per. v. 714. 
Densuşeanu. Op. cit. 334 
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Izvorul mitologic al Bau-baului se regăseşte în zestrea de 
zei şi demoni indo-europeni care îl cuprinde şi pe: „Hum 
baba”, un monstru om-taur, prototipul centaurului, ucis de 
Enchidu, mit preluat de greci ți transfigurat în legenda lui Dedal, 
constructorul Labirintului. 


„ENKIDU” 


Enkidu era descendent (fiu) al zeului „ENKI” de dinainte 
de potop, particula „DU” vine de la „DU-MU-ZI” divinitate 
atestată acum 8500 de ani în arealul carpato-balcanic, transferată 
în orient de către arieni. (Oare, cuvântul Dumnezeu, pe lângă 
originea cunoscută, provenind din lat.: „DOMINUS DEUS”, să 
aibă o relație de descendență şi din acest cuvânt străvechi?) 

Enkidu era om al câmpurilor, păstor arian, descris în 
„Epopeea lui Ghilgameş” ca având tot corpul acoperit de păr, cu 
două rânduri de mâni, ca Şiva, cele de peste blana miţoasă fiind 
goale pe dinăuntru, cu o căciulă (CAUCA-ZE) imensă, din lâna 
a două oi, de sub care ieşeau două cozi galbene, împletite, ca 
doi snopi de grâu, având câte un singur deget la picioare, ridicat 
în sus, om fioros, extrem de puternic şi viril. 

Iată un păcurar carpatic cu cojocul pe dos şi opinci, 
în toată măreţia sa! Îmbrăcat ca acasă, în cojocul său imens, cu 
opincile cu gurguiele ridicate în sus („un singur deget”) şi, sub 
soarele mesopotamian, mirosind straşnic, l-a impresionat 
profund pe Ghilgameş - semitul deja urbanizat. 

George Coşbuc, studiind poemul, a scris în poezia: „La 
săniuş” : „... Toată lâna unui miel,/ O căciulă mai voinică decât 
el”. lată prototipurile uriaşului Goliat filistinul, trac carpato- 
caucazian şi al micului dar istețului învingător prin iuţimea 
minții, David semitul! 


7 Fernand Comte. Larusse. Mitologiile lumii” Ed. R. A. 0.2006, pag. 164 
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CU-BABA 


O divinitate numită: „CU-BABA” era cinstită în Orient 
ca „Marea mamă a tuturor zeilor”, locuind în păduri. Bătrânii 
noştri au crescut cu baba: Gebeleisis, sau cu frica de „MUMA 
PĂDURII”.2% 

Monumentele dăltuite de om şi natură în Bucegi se 
numesc şi ele „Babele”. 

După Potop urmaşii lui Noe zidesc un turn între Tigru şi 
Eufrat. Numele lui este „BABEL”. Conform spuselor Scripturii, 
acolo Elohim a creat limbile. „„Haide să ne coborâm şi să le 
amestecăm  limbile...(De observat că divinitatea ebraică 
vorbeşte la plural cu Sine însăşi. Era Treime Sfântă!). De aceea 
s-a numit cetatea aceea BABEL, pentru că acolo a amestecat 
Dumnezeu limbile”. (Facera 11, 1-9). Oare, de la „babel-e” 
acelea toate limbile se numesc: „MATERNE”? 


OIȚA 


Un asemenea munte mai este şi în Thesalia, lângă 
oraşul Trakis, nu numai în Carpaţi. lată rugămintea din urmă a 
lui Hercule către fiul său: „„Du-mă pe muntele cel înalt OIŢA. 
Orânduieşte un rug funerar. Fie-ţi milă de suferințele mele şi 
aprinde rugul!”.*” Eroul era îmbrăcat cu mantia otrăvită a 
geloasei Dean(a)ira, pe care nu o mai putea suporta. În speranţa 


8 AL. Stan, Remus Rus. „Istoria religiilor” Ed. Institutului Biblic al B.O.R. 
1991, pag 104 
* N. A .Kun. Op. cit. pag. 200 
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de a se elibera s-a spălat şi în izvoarele cristaline ale munţilor 
carpilor. Aşa s-au născut „Băile herculane”. 


DEANA IRA 


DEANA IRA este, în traducere: „Diana cea rea”, căci 
„ira” înseamnă răutate, la noi „URA”. Curios este antinomicul 
ură-bunătate din numele acesta al zeităţii feminine,  „Deea” 
înseamnă „zeiță”, „ana” înseamnă „bună”, iar „ira” înseamnă, 
cum am spua mai sus: „rea”. Răutatea sau gelozia ei e dusă până 
la răzbunare.  Împletirea a celor două simțăminte umane 
antinomice se pare că a preocupat umanitatea încă din preistorie. 

Singura limbă în care cuvântul „oiţa” înseamnă ceva, 
adică: diminutiv pentru „oaie”, este limba română. 

- BABA „BUCURA”, (gr. Macaria) fiica cea mare a lui 
Hercule, se oferă jertfă zeilor pentru salvarea fraților şi surorilor 
sale, pe un munte înalt lângă un lac numit până azi „Lacul 
Bucura”. 

Copiii lui Hercule fuseseră ocrotiți de regele „IO 
LAOS”, cuvinte care se traduc astfel: „poporul regelui IO(N)”, 
urmaşii „Babei 10”.” „Heracles rătăci prin munţi până la râul 
ERIDANOS'?” (Ardan? - localitate transilvană străveche de 
unde izvorăşte Şieul, râul lui Şiva, reprezentat pe tăblițele de la 
Tărtăria, în care se află o cetate predacică).*** Probabil pe o 
asemenea filieră au luat ungurii cuvântul pădure „ERDO”, 
nume purtat prin milenii de ţara pe care au cucerit-o în 897 (d. 
Hs.). Latinii îi zic: „TRANS SILVA” „Ţara de peste păduri”. 
Scriitorii greci localizează Eridanos-ul în Italia. 


2% Op. cit. pag. 201 
*! Idem, pag. 122 
*2 Idem, pag. 124 
*5 Idem, pag. 125 
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BABA VRÂNCIOAIA 


Am afirmat că Moldova (Mol-dava) este una dintre cele 
mai însemnate „dave”, ale strămoşilor noștri. 

Ținutul Vrâncioaei are o debordantă descriere în 
legende. Acest fapt este justificat de vechimea atestată 
onomastic a spațiului respectiv. 

Dacă facem o analiză semantică, prin descompunere a 
termenului : „„Vrâncioaia”, „VRAN” (C) „IO” şi „AIA”, nume 
mitic întemeietor, atestat inclusiv în legendele lui Ştefan cel 
Mare, vom constata că: 

- Având în vedere că în latina lapidară litera „„V”, se citea 
„U”, descoperim numele: „URAN”-os adică: „Cerul”. „IO” 
legendara fiică a lui Cadmoş, este „„juninca” sau „bourul” lui 
Mithra şi mai apoi al lui Dragoş, întemeietori ai spaţiului chtonic 
moldav, iar „ALA” înseamnă „sfântă”. Nu este exclus ca şi 
particula „C” să aibă vreo semnificaţie mitică, ce ne scapă, 
(probabil de tipul „coo” - împreună, sau „collo”- „a cinsti”), 
adică „Locul de cinstire a Cerului sfânt din ţara lui lo”. 

Şi cealaltă legendă culeasă de Vlahuţă despre: „Ştefan 
cel Mare şi cei şapte feciori ai Vrânceoaiei” se suprapune unui 
mit urianiano-mithraic: „Ștefan” este: „Soarele care stă, ca să 
se scimbe” la solstițiu: („sto, stare” —,.a sta” şi „faneo” - „a se 
schimba”). Fiii lui „Uranos” — „Cerul sfânt” (Vrâncioaia), 
„primesc” şapte munţi, în sensul că şi-i asumă, ei înşişi fiind de 
fapt acei munţi, în mitul srăvechi. 

Potrivit „ordonării zeilor” realizată de Hesiod, în 
„[heogonia”, Uranos- Varuna este fiul Geei. El are, la fel ca 
Vrâncioaia, şapte fii, adică cele şapte planete cunoscute în 
antichitate. 
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Prezenţa în Mioriţa a persoanelor mitice: „Baciul 
vrâncean” şi a „Baciul moldovean” atestă o vechime milenară, a 
poemului şi, implicit, a perenității toponimelor. 

Ce ne facem, însă, cu „Baciul ungurean”, având în 
vedere că ungurii, popor turanic, sunt o prezenţă recentă în acest 
spațiu, în raport cu vechimea mitului la care ne referim? 

E bine ştiut faptul că noi lucrăm pe varianta (culegerea) 
lui Alecsandri, a Mioriţei. Se pare că el, sau cei de la care a cules 
poemul, au modificat numele din „ardelean” în „ungurean” 
pentru că aceste cuvinte erau sinonime, cel mai uzitat la vremea 
aceea fiind ultimul. 

Despre  Baciul: „Moş Ardal” şi cetatea sa Ardea am 
vorbit mai sus, singura remarcă în plus este că această trinitate 
de moşi care îl conţine pe „„Ardal” corespunde atât semantic cât 
şi mitico-temporal spaţiului nostru preistoric. 

Unii semanticieni au propus şi interpretarea: „Ar-deal, 
adică: „Dealurile (păduroase ale) lui Ares”, în care a găsit 
Cadmoş balaurul, „Ar” fiind abrevierea lui Ares, Aries sau 
Arius. 


BABA MANIA 
Mania este zeița nebuniei, a lipsei de discernământ. De 
la ea avem cuvintele: MANIE, MANIAC, MANDRIE, dar şi 
expresia baladescă: „Manea slutul şi urâtul”. 
BABA RAFILA 
Numele este compus din cuvântul „RA” adică „Soare” şi 


„FILOS” care înseamnă: „a iubi”. Din vechime au existat 
numeroase preotese care aduceau un cult deosebit zeului Mithra 
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- Soarele, cu atribuţii mai ales în spaţiul domestic. În spaţiul 
mitologic fito-genetic Rafila este asociată cu: „Floarea soarelui”. 
Potrivit mitului argonauţilor, „Geta” este şi ea o fiică a Soarelui, 
precum şi Margareta, udată şi crescută din lacrimile taurului 
ucis de Mithra. 

Toţi moşi şi babele sunt „cosmocratori şi reprezentanţi 
ai vechiului ciclu”? pe cale de a se încheia. De aceea ei vor fi 
reprezentați pe (sau în) poartă. 


AMAZOANELE sau „BABELE” RĂZBOINICE 


Amazoanele sunt socotite moire trace, neîntrecute 
războinice, exponente ale lumii matriarhale preariene pelasge. 
Deşi mitologiile „recente” le consideră fiice ale unui arian 
celebru şi brutal, zeul trac Ares, ele nu îl recunosc pe tatăl lor 
Ares, socotindu-se doar fiice ale ninfei Armonia.” Ele sunt 
strigătul de victorie feminină asupra brutalității masculine. 

Mitul hierogamiei „Ares-Armonia” reprezintă curmarea 
brutală a matriarhatului, prin marea invazie aryană. 

Aşa s-a născut mitul SFINXULUI: O femeie 
(amazoană, reprezentând matriarhatul, o moiră, o ursitoare pre- 
tracă, căreia drumețul-migrator ce nu ştia să-i răspundă la 
ciudatele şi incifratele sale întrebări, îi cădea victimă), înghițită 
pe jumătate, la rândul său, de totemul arian patriarhal: 
LEUL ARY! 

„Se spune că amazoanele descind din zeul trac Ares şi 
nimfa Armonia. Ele nutresc un cult pentru Arthemis şi sunt 
războinice redutabile. Cu Mirina în frunte îi zdrobesc pe atlanţi 
şi pe regele zeu al egiptenilor Horus, fiul zeiţei Isis şi frate al lui 
Osiris. (Oare şi frumoasa IO a fost o amazoană?) Au tăbărât şi 


254 Ibidem 
* F. Compte, op. cit. pag.74 
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în Areopag, (În centrul Atenei. Areopag însemnă: „satul lui 
Ares”, în jutul căruia s-a zidit Atena), iar patria lor este 
„PANISTRIONUL”, adică tot bazinul dunărean. 


POARTA sau „MAREA TRECERE” 


Pe tăblițele de la Tărtăria se găseşte un orificiu în partea 
superioară, numit de cercetători „BAB”, cu sensul de „poartă de 
trecere sau de acces” (Cf. Listei din Larsa). Până în ziua de 
astăzi pricepuţii noştri meşteri lemnari realizează îmbinările 
dintre grinzi, ori în „CETORI”, ori în „MOŞ şi BABĂ”. 

„Baba” fiind totdeauna „caura” (adică „gaură”, în lb. 
sanscriră, sau „gavis” în latină, de unde avem termenul 
„găoace”), un orificiu dăltuit în lemn în care se aşează „moşul”, 
ambele fiind străpunse de „IC”. Astfel „Baba”, înafara sensului 
practic şi arhitectural, are şi un sens mitic de „„locaş” al 
„Moşului”, iar „Icu? devine liantul, realizând, prin 
întrepătrundere, casa, familia spirituală, dar şi habitatul. În limba 
greacă „IC-os” înseamnă: „casă” , iar „Y1os” înseamnă „fiu!”. 

Tema „PORȚII”, simbol al „marii treceri” (Blaga), este 
frecventă atât în literatura mitică, cât, mai ales, în realitatea 
chtonică (funciară), ca breşă în delimitare, zăvorâtă cu şapte 
zăvoare, totuşi, din timp în timp (la răstimpuri), pătrunsă de 
naştere, nuntă şi moarte. 

Această temă este unică şi neschimbată la toţi arienii. 
Spre deosebire de latini care au un cult aparte şi pentru 
„PONTIFEX” (Făuritorul de poduri), dacii au un cult al porții 
extrem de dezvoltat, în defavoarea podului. 

Porțile din centrul Transilvaniei păstrează cu sfințenie 
tema „„Arborelui vieţii”. Acesta este stâlpul de stejar care leagă 
poarta mică de casă, susținându-le pe amândouă. 


*% Diodor din Sicilia şi Plutarh . F. Comte. Op. cit. Pag.74 
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- „Portiţa”, cu un singur canat, este numită „Poarta 
vieții” (accesul) iar: 

- „Poarta mare” cu două canaturi este ieşirea. Ea este 
„Poarta nunţii” şi „Poarta morţii”, prin care trece alaiul miresei 
care pleacă şi carul mortuar. 

Nora totdeauna intra pe poarta mică numită: „uşiţa” 
sau „portița”. Doar carul cu zestrea ei intra pe poarta mare. 

Deşi poarta este construită din stejar, temele sculptate şi 
acoperişul reprezintă bradul, semn al perenităţii. În partea 
superioară a porţii sub acoperişul de şindrilă sunt traforați în 
scândură „„Moşii şi Babele” casei, adică strămoşii mitici, („Zeii 
mani” sau „Penaţii”) având între ei „Soarele” unificator al 
principiilor masculin şi feminin, reprezentat ca un COLAC 
ritual, între coarnele bourului. De la „zeii penaţi” este obiceiul 
„ÎMPENĂRII PORŢII” la nunți şi alte evenimente majore. 

Cele două canaturi ale porții celei mari au în partea 
superioară, stilizate, spinările a doi cai afrontați. 

Pe unele porți străvechi sunt sculptați stilizat cei trei zei 
de dinainte de potop: „Anu” „Enlilu” şi „Enciu” (Enki), sub 
formă de cercuri concentrice. Există o localitate în jud. Bistrița- 
Năsăud cu numele Enciu. 

Sub streaşina porţii, la solstițiu de primăvară, de 
Bunavestire sau Sângeorz, se aşază „glii înverzite” în care se 
înfig tirsuri de rug sau de mesteacăn, ca „pom alb al vieţii” şi 
semn al renaşterii zeiței Glia, Gebeleisis. 

„Pomul vieţi” a fost ulterior creştinat. Tema biblică a 
„Pomului Vieţii din mijlocul Edenului”, prefigurând Sfânta 
Cruce, apare pe stâlpii de stejar ai pridvorului bisericilor: „Pe 
portalul principal era sculptat „Pomul Vieţii”, răsădit într-o urnă 
funerară. (Oală dreaptă cu o toartă, care se aşeza în mormintele 
bărbaţilor. Oalele funerare feminine au două toarte şi sunt 
borțoase, simbol al fertilității feminine). Oala era sculptată pe 
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portal în dreapta, cum intri, iar „Pomul Vieţii” era o viţă de vie 
cu struguri, care pătrundea în trei locuri prin trei cununi de spice 
de grâu, simbolul Sfintei Euharistii, dar şi simboluri solare. Viţa 
cobora apoi pe portalul stâng şi pe talpă, parcă vrând să intre în 
mormântul peste care era zidită biserica”. 

Oalele funerare sunt reprezentări antropomorfe, 
masculine şi feminine. La înmormântare se sparge şi acum o 
asemenea oală, reprezentând trupul mortului care se distruge. În 
vechimea aryană era credința că sufletul este închis în trup, 
divinitatea făcând în „oala de lut”, adică în trup, cinci perechi 
de orificii, prin care sufletul poate percepe lumea materială: cele 
cinci simţuri. Prin spargerea vasului de lut, substitut al omului 
mort, se credea că sufletul era eliberat din trupul în care fusese 
închis ca într-o temniță. 

Poarta însăşi este o „Babă” numită în unele sate 
transilvane „găvice” sau „găuace” sau „gavora”, adică spărtură, 
ruptură, gură şi gaură. (lat. „„gavis”). 

Mitologia ariană are numeroşi „paznici ai porţii”.2*% În 
mitul păzirii porții este originea „Cerberului” la greci, iar la noi 
a „BOURULUI”. 

Paznicul porții este numit în sanscrită: „Parvati” (de 
unde, pe filieră franceză, avem cuvântul: „paravan”), sau 
„privati” de unde vine şi numele spaţiului închis, dincolo de 
poartă - „spaţul privat”. 

Heraldica cu capul de bour este veche în spaţiul nostru 
privat (graniţele româneşti). 

„Privati” era însoţitorul lui Şiva, iar Şiue este stăpânul şi 
totemul, modelul primordial al apelor tumultuoase, cu mulți 
afluenţi în continuă mişcare şi schimbare (braţe). 


25 N. Feier: „Mitropolitul şi patriarhul” manuscris, pag. 324 
28 Fernand Comte. Larusse. Mitologiile lumii” Ed. R. A. 0.2006, pag. 195 
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Într-adevăr, vechile forme statale româneşti s-au 
constituit ca „VĂI”, mai târziu slavii au suprapus numele: 
„VAE” numelui latin „VA(L)E”. Cuvântul „VADA” înseamnă 
curs de apă (bazin hidrografic). De aici avem cuvintele: „Vae - 
vada” sau „voievod” şi „„voievodat”. (Ex.: Voievodatul lui 
SENESLAU. LAU = popor, iar SENES = (lat.) bătrân, cu sensul 
de „bătrân al poporului”, „conducător”, „senator”). 

Aceste „TERRA” sau „ȚĂRI” au delimitări (graniţe) 
naturale până azi, fiind accesibile prin „porţile” naturale săpate 
în dealurile şi munții umbroşi şi împăduriți. Acestea se 
numesc „Irecători”, „Pas-uri” (Ex. Pasul Tihuţa) sau Porţi (Ex. 
Porțile de Fier). 

Arhaismul „VRANA” cu sens de „crepătură” „gaură”, 
se poate citi şi înțelege şi ca „URANA'(CER), adică: 
„POARTA CRULUI”, după cum şi ,,VRAN (C) GEEA” poate 
însemna „POARTA PĂMÂNTULUI”. 

CULTUL ARBORELUI VIEȚII 


Deşi în „„media” actuală românească se induce ideea 
falsă că tradiţia „bradului de Crăciun” nu este mai veche de un 
veac, şi că ne-a parvenit pe filieră germană, se poate dovedi prin 
cercetări ştiinţifice riguroase că tema „Arborelui Vieţii” este 
prezentă în mitul central al  antropogenezei şi fito-genezei 
româneşti, cu rădăcini în preistorie. 

„Arborii sfinți”, „Pădurile sacre”, „Dumbrava 
minunată”, „pomul de Crăciun”, „pomul de Rusalii”, „rugul de 
Sâmgeorz”, „butuci lui Sânedriu”, etc., sunt elemente 
mitologice ce stratifică cel trei faze ale cultului arboricol, numit 
generic: „CULTUL ARBORELUI VIEȚII”. 

În cântecele noastre de leagăn copilul este descântat 
până azi: „Creşti brăduţ în legănuţ...” Este de observat că de la 
naştere până la mormânt, la noi la români, omul trăieşte constant 
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într-o formă de „îngurgitare sau semi-îngurgitare fitoformă”. 
Copilul în leagănul de brad, omul matur în casa, la masa şi în 
patul de lemn, iar mortul îngurgitat în trupul bradului funerar 
(sicriul), ca într-o arcă ce-l poartă peste apele negre ce despart 
cele două lumi. Arborele este variabil: bradul ca perenitate 
verde şi stejarul ca perenitate a esenței tari a lemnului. 

„În istoria mitică a poporului român, creaţia cosmică a 
fost concomitentă cu a: „ARBORELUI COSMIC... întruchipat 
de brad. ...Fărtatul a izbit cu toiagul în apele primordiale de 
unde a ieşit un brad fosforescent (luminos)....Bradul a cuprins în 
coroana, trunchiul şi rădăcinile sale tot cosmosul”. În 
mitologia română bradul cosmic este: „... cu stele îmbrăcat”.2% 

A doua stare mitică a bradului este cea de: „ARBORE 
AL VIEŢII”, adică: 

- „Pom de botez” sau: „Brăduț în legănuț”; 

- „Pom de nuntă”. Acţiunea eroico-mitică se soldează 
cu urcarea mirelui în brad pentru a da jos cununa de flori, 
aşezată dis-de-dimineață acolo, de frații miresei” şi, starea 
mitică de: 

- „Pom de înmormântare”. 

„Primăvara, însă, zeul ucis învia odată cu natura şi îi 
determina şi acesteia resurecția. Ritul renaşterii fitomorfe, zoo şi 
antropomorfe se desfăşurau în ample sărbători. 

Bradul este simbol al „Arborelui vieții” datorită 
perenităţii culorii sale mereu verde. 

În cultul (roman) a lui Atys era adus un trunchi de pin, 
substitut al zeului. Era divinat în templul Cybelei, apoi îmbrăcat 
în fâşii de lână colorată. La mijlocul trunchiului se fixa efigia 
unui zeu tânăr. Se aduceau jertfe, se suna din trâmbiţe, fluiere, 


 R. Vulcănescu, op. cit. pag. 484-485 
*% Ibidem 
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buciume. În 25 martie, la echinocţiu, era sărbătoarea exaltată a 
învierii naturii numită: ROMA HILARIA”.% 

Cam aşa se petrec şi acum evenimentele de Rusalii la 
poalele Țibleşului (muntele sfânt al Cybelei - Țebeleisis), cu 
ocazia „înstruțatului boului”. 

În locul cuiului de la jug, sau pe teleguţa de la plug, se 
aşează un pin tânăr sau un brăduţ alb, proaspăt adus din pădure 
de către ceata de băieți adolescentini care astfel, prin jertfirea 
brăduţului, căruia îi cer iertare în mod ritual că-l taie, săvârşesc 
actul inițiatic al intrării in HORA satului şi, implicit, primesc şi 
statutul de „feciori”. Brăduţul este şi astăzi împodobit cu „fâşii 
de lână viu colorată”. 

A treia stare mitică este a „ARBORELUI OM”. 

Reprezentarea fito-antropo-totemică este atestată la noi 
încă din paleoliticul târziu şi neolitic, „tatuată pe trupul unor 
figurine umane, în amulete sau talismane, pe vase antropomorfe 
străvechi”. ” 

Reprezentarea omului ca arbore a fost comună aproape 
tuturor etapelor mitice predacice, dacice, romane şi stră-române. 
Punerea mortului în sicriul de brad reprerintă reintegrarea 
făpturii umame în universul fitomorf. 

Viața omului, adică suflul său vital, a făcut din fluier şi 
din nai, instrumente pnevmatofone fitomorfe, „fratele din 
umbră” identificat cu „cântăreţul ciobănaş” sau „fluieraşul”, 
sacrificat prin îngurgitare, ca duh de viață care intrâ în fluier ca 
într-un mormânt, deci „„murind ritual”, ca să renască, ieşind 
impregnat de forţa revitalizantă a arborelui şi a cântului sacru. 


FLUIERAŞUL şi NATUL 


%! Brânda. Op. cit. pag. 474 
2 R, Vulcănescu, op. cit, pag. 90 
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Bocetul, în Lexiconul lui Hesychios din Alexandria, era 
„exclamaţie de jale tracă însoţită de flaut".?% 

Instrumentele de suflat, fluierul, naiul, buciumul, au o 
valoare mitică esențială în cultura noastră străveche. Glia şi 
Cybela erau reprezentate în efigii cu câte un bucium identic cu al 
femeilor moților. 

Babilonienii credeau că morții pot fi înviați de sunetul 
pnevmatofor şi pnevmatogenet al trâmbiţei. (,,Pnevma” 
înseamnă „duh”, „aer”. De aici cuvântul: „pneumatic”). Chiar şi 
Sfânta Scriptură vorbeşte despre „sunetul de trâmbiță de la 
învierea tuturor” şi despre: „...trâmbiţa lui Dumnezeu” 
(Tesaloniceni IV, 13-17). 

Zeul trac Pann şi alt zeu trac Orfeu, aşa de dulce cântau 
din nai, încât puteau „adormii” şi „reînvia” până şi pe zei. 

„Legând instrumentele aerofone de elementul vital prin 
fluxul pneumatic... înţelegem şi funcţia simbolică a fluierului. În 
Mioriţa, păstorul mioritic semizeu este preocupat (înainte de 
moarte n.n.) de asigurarea mijloacelor necesare desfăşurării 
riturilor propriei renaşteri”.” „Iar la cap să-mi pui/ Fluieraş de 
fag...”. „Fluieraşul de os” este simbolul prefigurator al învierii 
antropomorfe şi zoomorfe iar „fluieraşul de fag” este 
prefigurator al învierii naturii fitomorfe. 

Zeul indo-european „Vaiu” înseamnă „oftat”, prima şi 
ultima suflare, firul de duh care leagă cele două lumi, aerul 
animat fiind considerat de către cei vechi substitut al sufletului. 

Noi am păstrat cu fidelitate sensul de suferință a vieţii 
trăitorului în lumea aceasta prin cuvântul: „VAI! 


MOŞI ŞI BABE ÎN OPERA LUI DENSUŞEANU 


83 Mihai Diaconescu: ,, Specii epice şi lirice în creația literara a 
geto-dacilor”. 
%4 Brânda. Op. cit- pag 432 
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Câteva consideraţii referitoare la strămoşii noştri arieni 
sau pre-arieni (PELASGI), care au dat numele lui Arius, precum 
şi al cetății dacice Sarmisegetusa găsim în celebra lucrare a lui 
Nicolae Densuşianu — „Dacia Preistorică”.7* 

Această scurtă selecţie de texte este doar o incitare la a 
studia atent această carte, adevărat „Arbore al Vieţii” preistoriei 
noastre, aşa de mult hulită chiar şi de cei ce, nici măcar nu au 
avut-o vreodată în mână, darămite să o citească. 

Îmi vin în minte cuvintele lui Constantin Noica, 
rostite cu amărăciune, în exilul de la Păltiniș, în 25 iunie 
1979. 

Ne primea în sărăcăcioasa mansardă dint-o căbănuță 
de lemn, unde stăteam înghesuiți: ucenicul său Pleşu, 
precum şi prof. univ. de la teologia din Sibiu, Mihai Iosu, 
protopopul Alexandru Vidican al Bistriţei, preotul Grigore 
Conea şi eu, pe atunci studenţi la Facultatea de Teologie din 
Sibiu. 

Urcând prin pădure spre Noica, am rupt o crenguţă 
plină de cireşe sălbatice, coapte. I-am dat-o. Atunci mi-a 
zis: „Ungurule, (aşa îmi ziceau, din pricina numelui meu şi 
pentru că mi se părea că am totdeauna dreptate), ai făcut o faptă 
abominabilă. Ai omorât creanga pentru că a făcut prea 
multe roade!” I-am replicat ruşinat: „Nu am omorât-o. V- 
am sacrificat-o!” Cu mâna sa uscăţivă, m-a mângâiat pe păr 
şi mi-a zis: „O să-ţi meargă bine, fiindcă şti să te scoţi!” 

În acelaşi context a continuat: „La noi, cine face ceva e 
pândit de cei ce nu ştiu să facă, sau nu pot face. E împiedicat 
să facă... şi, dacă se încăpăţânează să continue, e aşteptat 
hoţeşte, la colţ, să-l lovească şi să înceapă ei să dărâme! 


5 Editura Meridiane, Bucureşti, 1986 
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Este ca în Mioriţa, numai că aceia sacrificau, cum ai 
zis tu, nu ucideau”. Apoi a exemplificat: „Paleologu se sfieşte 
să vorbească despre numele său de origine imperială 
bizantină, aici în „Bizanțul cel de după Bizanţ”, de teamă că 
se vor ridica şaptezeci de „istorici” care să-l infirme. 
Aceasta-i „septuaginta” noastră! Ne prea ocupăm cu 
infirmatul! Apoi, i-ar fi luat prea mult timp să le explice că 
doar numele lui e împărătesc, celor ce tot n-ar înţelege. 

Cam aşa stau lucrurile şi cu (opera lui Nicolae n.n.) 
Densuşianu”. 

lată acum textele: 

„Un alt erou al antichităţii pelasge era adorat pe teritoriul 
Pannoniei şi în suburbiile Romei sub numele de Arimanius. 
Acesta era Prometheu, regele martir al Scythiei de la Carpaţi, 
reprezentantul civilizațiunii pelasge din epoca de piatră, numit în 
limba religioasă, Mithras. (Aluzie la legenda Soarelui răsărind 
de după un pisc de care părea că e legat un uriaş n.n.). 

Acesta este un text „„martor” pentru detractorii lui 
Densuşeanu: 

Potrivit mitologiei greceşti actuale, nu se pot relaționa 
Prometeu cu Carpaţii, Prometeu cu Mithra şi nici cu Aryus. 

Numai că Densuşianu nu stă să explice că interacţiunile 
şi împrumuturile de atribuţii ale zeităților păgâne sau ale 
personajelor atestate de diferite surse istorice antice, erau 
păstrate în tradițiile culturilor vechi într-o devălmăşie 
debordantă. Densuşeanu a refuzat ordonarea teogonică făcută 
de Hesiod fiincă era falsă, naționalistă şi brutală. Densuşeanu 
a refuzat să creadă că Zeus s-a îndrăgostit de nefericita IO, fiincă 
„mitul lui lo” este mai vechi cu cel puţin două milenii față de 
clipa în care grecii l-au făcut zeu suprem în Olimp pe Zeus, 
însurându-l cu Hera. 
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Doar „Renaşterea târzie” „ştiințifică” (scolastică), a 
„reuşit” să organizeze aleatoriu, Pantheonul aşa-zis „grecesc”, 
creând clişeele actuale îndeobşte acceptate. Cine iese din 
acest „Pat al lui Procust” (clişeul) va fi, invariabil, „„mutilat”! 

Renascentiştii au luat de bună ,Teogonia” poetului grec 
Hesiod, uitând să citească motivarea pe care însuşi Hesiod o face 
necesităţii ordonării acestor zei în aşa-zisul „Pannteon grecesc”, 
în sensul că, fiind zei împrumutaţi de la străini, nu aveau nici o 
legătură înte ei, aşa că Hesiod i-a „înrudit” şi i-a împământenit 
definitiv în Grecia. (Vezi şi la Pseudo Platon). 

Densuşianu a scris „Dacia preistorică” acum mai bine de 
un secol. A depus o muncă titanică, de pionierat. Acum putem 
să-i numărăm numeroasele greşeli şi exagerări, având la 
dispoziție numeroase surse de informare. Oare nu ar fi mai bine 
să socotim opera sa privind la informaţiile corecte şi folositoare, 
asemuind-o, păstrând proporțiile, cu un fel de Biblie a Vechiului 
Testament al neamului românesc? 

În Vechiul Testament chipul Mântuitorului Iisus Hristos 
este descris vag şi nedesluşit în proorociri. Însă, fără Vechiul 
Testament, Noul Testament ar fi ca o clădire fără fundaţii. Aşa 
ar fi şi străvechea noastră cultură mitică fără opera lui prolifică. 

Până la cercetătorul rus B. Perlov, care ne-a îndemnat 
să citim cuvintele străvechi, ca în epoca în care au fost scrise, 
adică de la dreapta la stânga, nimănui nu i-a venit ideea că 
cetatea cu şapte turnuri zidită de către Cadmoş: „I CADMEIRA” 
se citeşte „ARIEM DAC” şi însemnă: „DACII ARIMI” sau 
„DACII ARIENT”! 

lată câteva informaţii valoroase extrase din cartea sa 
„Dacia preistorică”: 

„La umbrii, pe al căror teritoriu noi aflăm un vechi oraş 
numit Ariminium, Joe (Jupiter- Diaus Pitar n.n.), părintele zeilor 
şi al oamenilor, mai avea şi epitetul de Armunus, adecă Jupiter 
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al arimilor, întocmai după cum la vechii romani divinitatea 
supremă a ceriului era numită şi Jupiter Ruminius; iar la 
capadocieni (Anatolia) Zes Aakim (Zeus Dachi n.n.). 

În fine (Aries) Marte, puternicul zeu al războaielor, a 
cărui reşedinţă se afla pe teritoriul geților, încă purta epitetul de 
Armanios; iar o fiică a sa era numită Appovia.2% 

La familia etnică a arimilor de la Dunăre aparținea şi 
populaţiunea cea avută de aur din regiunile centrale ale 
Carpaţilor. 

După tradiţiunile culese de Herodot de la grecii de lângă 
Marea Neagră, Agathyrsus, protopărintele agarthyrşilor de 
lângă râul Mápıç (azi Mureş), a fost fiu al Echidnei; iar, după 
Hesiod, Echidna era din fara arimilor. (Echidna este femininul 
lui Enchidu). 

În Odyssea lui Homer, arimii de la Dunăre sunt amintiţi 
sub numele de erembi sau arambi, (de aici „basarabii”, cu 
particula „besi”, trib tracic dunărean n.n.) după cum rectifică 
această numire Posidoniu, filosoful stoic din sec. II î.e.n. Aici 
litera b reprezintă un sunet nazal, pe n, arambi = aramni. 

Aceiaşi „erembi” ne apar la Dionysiu Periegetul cu 
epitetul de munteni, opeoxowor. Totdată Dionysiu mai face în 
poema sa geografică o aluziune destul de evidentă că erembii 
locuiau lângă munţii Rhipaei şi că erau din genul titanilor.” 
(Deci fii ai REEI şi a lui OURANOS — VARUNA. A existat şi o 
„Dacia Ripensis”! n.n.). 

„În Argonauticele lui Orpheu aflăm un oraş numit 
Epmovia (Ermonia), situat în apropiere de strâmtoarea munţilor 
Rhipaei şi unde locuiau oamenii cei mai drepți, „SxouOraroL 
&vOponov”, epitet istoric cunoscut al geților şi al hipreboreilor. 


* Armonia este soția lui Cad-Moş. O ninfă cu numele Armonia râmâne 
însărcinată cu Ares şi aşa se naşte poporul AMAZOANELOR (F. Comte. Op. 
cit, 74-75 
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Epmovia din Argonauticele lui Orpheu se pare a fi una şi 
aceeaşi localitate cu oraşul amintit de Ovidiu sub numele de 
Romechium).2” 

„Arimaspii locuiau în părțile meridionale ale munţilor 
Rhipaei (sau Carpaţi), după cum ne spune istoricul Damaste din 
Sigeu, care trăise în timpurile lui Herodot. 

De asemenea, scrie Pliniu: „arimaspii, după cum ne spun 
unii, sunt vecini cu popoarele din părțile de miazănoapte; ei 
locuiesc în apropiere de peştera din care suflă aquilonul (Boreas 
sau vântul de nord) şi care loc se numeşte Gesclitos (probabil un 
cuvânt corupt în loc de Desclitos, „deschis”). 

Aceşti arimaspi sunt în război continuu pe lângă mine 
cu grifonii, un gen de animale zburătoare, cari, după cum ne 
spun legendele, extrag aurul din cavitățile pământului şi-l apără 
cu o nespusă înverşunare în contra arimaspilor, cari cearcă să-l 
răpească. (Grifonul este făptura mitcă a zeului ARY, care în 
acest caz este un Baal (Stăpân) al aurului n.n.) 

Peştera lui Boreas, lângă care locuiau arimaspii se afla, 
după iada lui Homer, în munții Riphaei;, după Siliu Italic, pe 
teritoriul geţilor”.7% 

„Monetele cu legenda APMI şi XAPMIE BAZIAN (evo) 

(ARMIS ȘI SARMIS BASILEUL-ÎMPĂRATUL) 

(Notă. Deşi acest text mai apare o dată în carte îl reluăm pentru 
interpretarea pe care i-o face autorul). 

„Existenţa unor monete vechi cu legende APMI> şi 
XAPMIE a fost cunoscută arheologilor şi istoricilor 
Transilvaniei încă pe la finele sec. al XVI-lea”.”* 

„O monedă de aur, descoperită în 1826 pe câmpurile de 
arătură de la Turda (fig. 243). Av. Un tip cu barbă; legenda 


27 Op. cit. pag. 482 
8 Op. cit. pag 486 
2% Op.cit. pag. 486 
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APMI XAPMI (evc) — Rev. Perspectiva unei vaste cetăţi cu 
muri (ziduri) construiți din peatră tăiată; înaintea porții semnul 
svasticei, după cum se vede adeseori pe teracotele de la Troia; în 
dreapta, figura pe jumătate a unui bou cu capul ridicat în sus.” 
(Simbol mithraic- Zeul Mitra sacrificând taurul). 

„În anul 1851, consilierul Arneth face o comunicare 
Academiei de Ştiinţe din Viena despre monetele cu legenda 
APMIE (ARMIS), pe cari dânsul le consideră false; însă fără să 
indice urmele reale ale unei falsificări, fie în ce priveşte tehnica 
fabricațiunii, calitatea metalelor, ori forma şi tipul literelor. 
Singurul motiv care-l vedem exprimat la Arneth, (este) că nu 
cunoaştem până astăzi nici un rege dac cu numele Sarmis, nu se 
poate considera ca decisiv. Câte monede antice, cu nume de regi 
şi de principi necunoscuţi, nu s-au descoperit până astăzi în 
diferite părți ale lumii, fără ca să putem susţine, din punctul de 
vedere istoric, că toate aceste exemplare sunt apocrife. 

În ce priveşte cestiunea autenticităţii acestor monete, mai 
este lipsă să relevăm aici că în Transilvania, cel puţin până la 
mijlocul secolului trecut, nu a existat nici un comerciu cu 
monete false antice, fiindcă, după cum observă foarte just 
Troester, în regiunile aceste se descoperă în continuu aşa de 
multe monete antice, prin ruinele cetăților, pe câmpurile de 
arătură şi prin vii, încât le scot din pământ nu numai oamenii cu 
plugurile, dar şi porcii când râmează”.”” (Vezi întâmplarea de 
la Dipşa, jud. Bistrița-Năsăud. Pe contrafortul bisericii este 
basorelieful unei scroafe care are o căldare plină cu monede 
dacice de aur în rât. Vânzând banii de aur, saşii şi-au 
construit biserica. 

Regele Sarmis ne-a lăsat ca zestre toponimul 
„SÂRMAȘ”, comună în jud. Mureş, cu  diminutivul 


2% Op. cit. pag. 487 
271 Op. cit. pag 486 
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„sSărmăşel”, precum şi localitatea _bistrițeană „SASARM” 
n.n.). 

„Monetele cu legendele APMIÈ (Armis), şi XAPMI 
BAZIA(evg) (Sarmis împăratul) nu constituie o grupă izolată în 
numismatica veche a Daciei; din contra, ele formează numai o 
verigă importantă din o lungă serie de monete ante-romane ale 
acestei țări, cari ne înfăţişează sub diferite forme tipul şi 
atributele regelui divinizat Armis” 27 

„Despre acelaşi rege ne vorbeşte şi Valeriu Flacus, unul 
din preoţii însărcinați cu păzirea cărților sibiline. În 
Argonauticele sale, Valeriu Flacus aminteşte de un Armes din 
Scyţia, adorat ca zeu de populaţiunile pastorale ale acestor 
ținuturi şi care devenise faimos prin actele sale de violenţă şi 
prin deprinderile sale frauduloase de a răpi cirezile şi turmele de 
oi ale altora”. 

„După Argonauticele lui Orpheu, poporul onirilor, o 
Snuog Oveipov, îşi avea locuinţele sale în apropiere de oraşul 
cel întărit cu muri Epuovia (Ermonia), situat lângă munții 
Riphaei.”* 

Urme despre un cult foarte vechi în onoarea divinității 
Armin mai există şi astăzi la Carpaţi. Prima zi a lunii mai este 
una din cele mai solemne sărbători poporale ale păstorilor şi 
țăranilor români din Transilvania şi Bănat. Ea se celebrează cu 
rituri tradiționale ante-creştine şi are denumirea de arminden. 
Cuvântul se vede a fi compus din armin şi den, foarte probabil 
cu înţelesul de aniversare a morții lui Armin (Cf. lat. feriae 
denicales; gr. @avń, „„moarte”). Părinţii bisericii creştine 
consacrară această zi profetului leremie. (l-eremi-e). 


?? Op. cit. pag 488 
*% Argonauticele. VI. V. 530 
4 Orph. Arg. V. 1142 — Cf. Odyss. XXIV. v. 12 — Dionys. Per. v. 714 
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Pe teritoriul Sarmizegetusei, sărbătoarea cea mare a 
Armindenului se celebrează la Densuş, unde mai există până 
astăzi cel mai vechi document arhitectonic al Transilvaniei, un 
mausoleu de formă ante-creştină, a cărui istorie nu o cunoaştem, 
dar care se vede că a fi fost restaurat în cursul evului de mijloc 
tot în stilul antic. 

În ajunul acestei sărbători se înfige în pământ, lângă 
poarta fiecărei case româneşti, o prăjină lungă de fag sau de 
stejariu, cu crengi şi frunze la vârf, numită arminden. Ea rămâne 
lângă stâlpul porţii până când se seceră grâul, sau se face cea 
dintâi pâine nouă; atunci, de regulă, femeile române, în semn de 
mulțămită Lui Dumnezeu, fac o pogace coaptă în test, ars cu 
lemne din armiden.”.7 

Densuşianu reuşeşte să sugereze prin izvoarele antice că 
„SARMIZEGETUSA”, (care l-a aşteptat, cum aşteaptă o 
mireasă mirele, pe Traian cuceritorul,) înseamnă ZEUL 
SARMIS AL GEȚILOR, (adică: „Sarmis - ze — getus”) şi că 
„arimii” sunt „„armânii”, rotacizat „ramânii”, strămoşii noştri! 


MOȘUL TRAIAN 


Nu vom poposi asupra personajului istoric, împăratul 
roman invadator al Daciei, ci asupra personajului mitologic care: 
„Încălecă pe un cal învăţat/ Cu frâu de mătase.../ Îşi alege loc 
curat/ De arat şi semănat. /Şi la zi la săptămâna / Îşi umplu cu 
apă mâna/ Şi se duse ca să vadă / De i-a dat Dumnezeu roadă.” 


(Pluguşorul). 
Avem aici trei elemente mitologice esenţiale: 
-Sacralitatea pământului: „...loc curat/ De arat şi 
semănat”. 


-Spălarea rituală: „Îşi umplu cu apă mâna”. 


27 Op, cit. pag. 489 
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-Caii solari: Mitul „Cavalerului trac” întruchipat în 
mitologia noastră de Alexandru Macedon, Traian, Sfântul 
Gheorghe, Sfântul împărat de neam trac-roman Constantin şi de 
marele împărat traco-roman Iustinian. 

Dacă despre sacralitatea pământului am vorbit mai sus, 
rămâne de spus doar că există două tipuri de sacralizare a lui: 

- integrală”, (adică tot pământul) şi: 

- „parțială” adică munţi, vârfuri, păduri, izvoare, căi, 
aşezări, clădiri, pietre... sacre”, despre: 

„Spălarea rituală” putem afirma că este mai veche în 
cultura noastră decât momentul creştinării, care ne-a familiarizat 
cu Vechiul Testament şi cu spălărilor rituale ale evreilor. 

În „Mitologia Română” autorul citat afirmă că în 
procesul mitic cosmogonic românesc apa joacă un rol 
esenţial. „Apele primordiale din care a fost extrasă întâi sămânța 
NEFĂRTATULUI, modelată apoi tot cu ajutorul apei de către 
FĂRTATUL, două principii antagonice, Fărtatul fiind principiul 
pozitiv.” 

Mitologia noastră veche infirmă afirmația lui 
Vulcănescu că ar fi a existat două principii antagonice la creație. 
Fratricidul întemeietor arată existența doar a unui principiu 
creator. „Fratele din umbră” este sortit „ab iniţio” jertfei, iar cel 
rămas este doar continuatorul ziditor pe fundamentul jertfei 
inițiatice, ambele raportate la Divinitatea creatoare. Nici 
ambigenitatea unui principiu creator nu este comună gândirii 
noastre mitice. În cel mai bun caz se poate vorbi despre 
COMPLEMENTARITATE şi DEVENIRE, căci Nefărtatul a 
devenit, mai târziu, semidivinitate feminină, chtonocă. 


5 Romulus Vulcănescu: „Mitologia Română” ED. Acad. Rom. Buc. 1987, 
pag. 16 
1 Op. cit. pag 24 
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Se pare că el a dat numele reginei (ariene, hitite —după 
unii) a Egiptului: Nefertiti, cea care a reuşit să-şi convingă 
soțul, faraonul Amen Aton al IV-lea, să introducă monoteismul 
în Egipt, excluzând pe toți ceilalți zei, singurul zeu licit 
rămânând „„Athon” (Cununa sau coroana soarelui), idee 
monoteistă care se pare că l-a inspirat mai apoi şi pe „Fiul fiicei 
lui faraon” Moise, „Cel scos din apă”. 

Apa este element constitutiv al creaţiei, „Arborele 
cosmic al vieţii” ieşind prin voința Fărtatului, din apele 
primordiale.” În această statre „Fârtate” pare a fi o ființă 
cosmologică andrică (masculină) uraniană, modelatoare, nu un 
principiu creator. 

Avem, mitologic vorbind, numeroase ape sacre, 
„Ape neîncepute”, „Stima apelor”, „Zâna apelor”, „Ape negre — 
Negru zăvoi” etc. Apa a constituit în mitologia noastră putere 
distrugătoare (stihie, Şiva), dar şi putere sacră dătătoare de 
viaţă, deci, făptură mitică.” 

Getos (Zetos) şi Amfion pot fi socotiți: primul zeu 
chtonic, adică o „Deea Terra”, iar al doilea: o „amforă 
sacră” , „„im” sau „am” însemnând „vas de lut”, iar „„lon” este un 
zeu al râurilor noastre, inclusiv Dunărea, de tip Şiva. 
Cuvântul ,amfora” înseamnă vas, termen ce conţine cuvântul 
„foron” înseamnând „a purta”. Deci „Vas în care se ţine apa 
sfinţită din „fluviul tămădiutor ION”.2% 

Nu sunt de nebăgat în seamă şi binecunoscutul: „Val 
al lui Traian” ca element de genistică militară dar şi de hidro- 
mitologie, precum şi apa în stare solidă: „troienele de zăpadă”, 
precum şi verbul „a troieni”, (a îngrămădi nămeţi, a asedia 
cetatea sau casa şi curtea casei cu zăpadă, fiindcă: „Za-pada” 


78 Idem, pag. 240 
* Idem, cap.: „Hidro-mitologia ”, pag. 380 
280 P. Leveque. Op. cit. pag. 31-32 
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înseamnă „picoiarele zeilor” aduşi din muntele Kogaion de către 
năvălitorii nord-dunăreni arieni). 

Aşa că, acest ultim cuvânt nu ne vine de la Traian, ci 
de la Troia, Justificând frecventa apariţie în literatura populară 
românească a eroului sub numele de Troian”, adică un fel de 
Eneea. 


CAVALERUL TRAC 
şi CAVALERII DANUBIENI 


În mitologia noastră „Cavalerul trac” este: „O zeitate a 
cărei substanță prezintă mai multe straturi istorice şi care poate fi 
urmărită înapoi până departe...Eroul trac fiind identificat cu 
divinitatea şi reprezentat prin chipul ei...Se cunosc mai mult de 
trei mii de stele (altare) votive şi funerare ale Cavalerului 
Trag 3! 

Cavalerii danubieni au mai multe particularități față de 
„Cavalerul trac” în care îşi au originea, fiind o dezvoltare a 
aceluiaşi mit. Ei sunt mai mulți şi însoțesc totdeauna o zeiță 
(Bendis sau Diana). Sub caii lor nu este un balaur, ca la 
cavalerul trac şi la Cadmoş, creştinaţi în icoanele Sfântului 
Gheorghe, ci un duşman răpus. 

Cu certitudine mitul cavalerului trac este arian şi a fost 
creat în contrapondere mitului amazoanelor preariene. Este greu 
de distins dacă prototipul „Cavalerului trac” este însuşi Cadmoş 
omorând balaurul, sau are ca prototip cabpirii, ființe mitologice 
— oameni-cabaline, inițiatorii dansurilor phirice, extrem de 
răspândite în lumea tracă, existând până astăzi. 


MOŞII PILEAŢI 
ÎNCEPUTURILE MONAHISMULUI 


381 Manfred Oppermann: „Tracii ”. Ed. Militară, Buc. 1988, pag. 231- 233 
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În cunoscuta lucrare a lui Iordanes „Getica” se spune 
că „Deceneu a ales dintre ei (geţi) pe bărbaţii cei mai de seamă 
pe care i-a învăţat teologia, i-a sfătuit să cinstească diferite 
divinităţi şi sanctuare, făcându-i preoți, şi le-a dat numele de 
PILEAŢI”. % 

Din text reiese clar că geții erau politeişti, adică, 
cinsteau „diferite divinităţi”. Numele de „pileaţi” ar veni de la 
vetus-latinescul „pilum” care inseamnă „păr”, adică purtau 
„căciulă de blană de miel” sau „CAUCA”. De la acest cuvânt 
tracic „pileati”, ne-au rămas cuvintele „pleată” şi „pletos”, iar 
de la „comaţi” cuvântul „coamă”. 

Având în vedere că: Marea Neagră era numită de către 
greci şi romani: „Pontus”, ca de fapt şi alte mări, Dobrogea 
purtând atunci numele de „Pontul Euxin” (,„Pontus” 
înseamnă „pod”, căci Dobrogea era un pod peste care se trecea 
din Balcani în nordul Mării Negre), iar pileații, potrivit gotului 
creştinat Iordanes, erau preoții geților, nu este greu să 
concluzionezi că numele lui Pilat din Pont nu este numai un 
nume de persoană, ci şi al castei din care provine persoana. Sunt 
atâtea alte nume vechi şi noi, ca de pildă numele de familie: 
Boieru, Craiu, sau numele propriu: Vasile, provenind din 
Bazileu (vetacizat), sau nume de origine chtonică: Moldovan, 
Ardelean, Muntean etc. 

Unii scriitori din zona apuseană localizează obârşia lui 
Pilat pe la ei, fără a avea argumente mai solide pentru a-şi 
susține teoria. 

Guvernatorul ludeei Ponțiu Pilat îi cunoştea bine pe 
evreii esenieni, însă, se pare că îi cunoştea cu mult mai bine 
pe „pileaţii geţi” din a căror castă provenea. 


22 Jordanes .,„, Getica”, 71 
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Oare, credința dacică zamolxiană, revitalizată de 
Deceineu, i-a influențat pe ESENIENII monoteişti iudaici, 
atestați recent la Kumran?! 

lată mărturia evreului romanizat Iosif Flaviu în 
„Antichităţi ludaice”: „Nu trăiesc aceştia (esenienii) într-un fel 
deosebit de a celorlalţi oameni, ci traiul lor se aseamănă cu al 
aşa-numiţilor „polistai” de la daci” (,polistai” adică: 
„întemeietori de oraşe”. Alte surse spun că termenul ar fi 
„piestoi” — „oameni pioşi, călugări”, iar alții „pleistoi” - ,, cei 
mulţi”, iar aţlii „pileati”).*% 

Unii cercetători sunt de părere că „,„monahismul 
zamolxian” era aşa de bine cunoscut la Roma, încât Iosif Flaviu 
îl foloseşte ca termen de comparație pentru monahismul esenian. 

De fapt „„Palatinul” roman fusese întemeiat de prințul 
pelasg (proto-dac) Evandru (tradus prin „Bărbat bun”, „Om 
bun”), fiul nimfei Carmen, prieten al lui Eneea, cei care şi-au 
dus „toți zeii lor de lemn” din Troia la Roma (adică „Zeii 
Penaţi”), inclusiv pe Gebeleisis - Cibela: „Mama cea sfântă a 
cereştilor zei, zeiţa încununată cu şapte turnuri”.2% 

Alţii spun că ambele curente monahale îşi au o origine 
comună pitagoreică, iar alţii că influența dacică asupra 
esenienilor este directă. 

Acest text al lui Iosif Flaviu, din „Antichităţi iudaice”, i- 
a făcut pe unii cercetători să susțină teoria eronată a 
„„Monoteismului dacic”. Izvoarele antice, mai ales cele greceşti, 
vorbesc însă, despre numeroşi zei ai moşilor şi strămoşilor 
noştri. 

Atestaţi încă din mileniul al V-lea î. Hs., tracii au slujit 
numeroaselor lor divinităţi. Enumerăm doar câteva: Hestia 
(MUMA), Gebeleisis/Bendis, Zalmoxis, Hermes, Ares, Pann, 


%5 Iosif Flaviu: „„Antichități ludaice”. XVIII, 1,5. pag. 224 
% Ovidiu: „Metamorfozele ”, pag. 278 
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Dionysos, Mithra (Soarele), Luna, Atremis/Diana, Rhesos, 
Orfeu, Appolo, Cavalerul Trac, Asclepios (Esculap), Higiena, 
Cadmoş, Europa, Harmonia, Hercules, Prometeu, Hipocrat 
etc, etc. 

Doar reformele religioase ale lui Zamolxis şi ale lui 
Deceneu au impus un monoteism mythraic de stat, slujit cu 
devotament de către pileaţii care erau în acelaşi timp şi nobili 
războinici şi preoți, şi care se inițiau asemenea lui Zamolxis, 
în „locuințele lor subpământene”, trăindu-şi viața mistică în 
peşteri, ca sihaştrii creştini de mai târziu. 

Monahismul creştin este atestat foarte de timpuriu în 
spațiul carpatic. Acest monahism, care l-a dat Bisricii pe sfântul 
loan Casian, cel ce a întemeiat primele mănăstiri în Apusul 
Europei în Marsilia, în sec. al V-lea, este o continuare firească a 
vechilor forme de anahoretism zamolxian. Chiar şi viaţa 
monahală chinovială (mănăstirească) este atestată la zamolxieni. 

Atât lui Zamolxis cât şi lui Dionysos, ca de altfel şi lui 
Jupiter, li se zicea „Bassarevs” adică:  ,, acvilă, vultur”, 
„şoim”, „pajură” sau: „„Passarevs”- „pasăre”. De aici avem 
numele „BASARAB”.2% Aceeaşi origine o au şi CORVINII! 
Toate aceste păsări sunt singuratice (sihastre!) şi longevive. 

Creştinismul a fost adoptat cu destulă uşurinţă de către 
societatea daco-romană, mai ales datorită numeroaselor 
similitudini cu ideile promovate de către monahii zamolxieni: 

- Credinţa în nemurirea şi veşnicia sufletului; Nu 
credeau în reîncarnare, ci în viață veşnică, moartea trupului fiind 
„O poartă”, un „hat” în drumul spre veşnicie. 

- Sufletele celor răposaţi se duc în cer, unde sunt 
răsplătite; 


*5 Bucurescu, Adrian: „Atlanţii din Carpaţi”. Ed Obiectiv- Craiova, pag. 
127 
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- Învierea Domnului este prefigurată de ieşirea de sub 
pământ a lui Zamolxis, după trei ani; 

- Postul - înțeles ca asceză, rugăciunea, Jertfirea de sine, 
smerenia, ascultarea, iubirea aproapelui, dorința de mântuire, 
lupta înverşunată cu forțele întunericului etc. 


DOVEZI ALE CONTINUITĂȚII 
ÎN TOPONIMIILE BISTRIŢENE 


Nicolae Iorga vorbeşte despre continuitate monahală 
neîntreruptă şi în Ardeal, unde la venirea saşilor ca „hospites” 
(oaspeţi) în sec. al XII-XIII-lea, aceştia găsesc sate şi moşii ale 
călugărilor răsăriteni. 

Astfel, în anul 1246 saşii au fost aşezaţi în satele 
bistrițene Bileagi (Domneşti), Monari şi Herina, numindu-le, 
potrivit documentelor: „Mon(a)chsdorf”, în traducere: „Satele 
călugărilor”, nume care atestă existența unor mănăstiri 
anterioare venirii saşilor aici.2% 

Cetatea Bistriţei s-a constituit prin unirea sub autoritate 
saşilor a două sate. Cel săsesc în partea de sus se numea 
„Rossmarct”, nume eminamente germanic. Partea de jos a 
municipiului Bistriţa era românescă şi se numea, potrivit unui 
document din 1295 „Villa Latina”, mai apoi 
„Kleinwal(ac)dorf” (Micul sat valah n.n.) şi „„Alsowaldorf” 
(Satul valah de jos n.n.), având ca magiştrii pe Paulus şi 
Vivianus, ultimul nume fiind indubitabil neo-latin, nu 
germanic.%! 


% N. Torga: „Istoria românilor din Ardeal şi Ungaria”, Ed. Ştiinţifică şi 
Enciclopedică, Bucureşti, 1989, pag. 53 

23837 Gaiu Corneliu, Vasile Duda: „Topografia monumentelor din Municipiul 
Bistrița” Ed. Accent. Cluj-Napoca, 2008, pag. 9 
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Chiar dacă autorii excepționalei lucrări: „Topografia 
monumentelor din Municipiul Bistriţa” sunt de părere că burgul 
Bistriţa este „inestricabil” opera coloniştilor („„hospites”) saşi, 
documentele arată tot „inestricabil” că cetatea se clădeşte pe 
două entități rurale, una străveche românescă numită „Villa 
latina” şi alta a noilor veniţi, „„Rossmarct”. Situaţia este similară 
în toate satele de la confluenţa Șieului cu Budacul şi Bistriţa, în 
care populaţia era jumătate săsească şi jumătate românescă: 
Domneşti (Bileagi), Șieu, Herina, Viişoara (Beşineu). Unirea, 
Crainimăt, Chiraleş etc. 

Semnificaţia numelor satelor de lângă Bistriţa este strict 
legată de viaţa monahală precreştină şi creştină: 

HERINA vine de la grecescul: „Hy iriny” adică: „Cei 
paşnici” sau  „„Aducătorii de pace”, căci „H'iriny” înseamnă 
„pace”. Aceştia sunt continuatorii acelor „piestoi” din vechime 


— „oameni pioşi, călugări”.2%8 


388 Josif Flaviu: „„Antichități ludaice ”. pag. 224 
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În vecinătate mai este o localitate străveche în care a fost 
o mănăstire al cărei nume în greceşte înseamnă: „DOAMNE 
MILUIEŞTE” - CHIRALEŞ -„KYRIE ELEISON” sau 
„Chiralesa”. Este clar aici modelul de slujire bisericescă tipic 
bizantină (româno-grecească). 

MĂGHERUŞUL vecin avea şi el o cetate şi o 
mănăstire ortodoxă străveche la care se făcea un mare pelerinaj 
la solstițiul de vară, de Sânzâiene. Procesiunea (pelerinajul) a 
fost interzisă printr-un decret papal, în 1771.* Numele vine de 
la „Mag” şi „ieros” adică: „Preotul mag” ceea ce atestă 
existența acestei mănăstiri din vremuri precreştine. În cetate s-a 
descoperit ceramică dacică şi romană. 

Aceeaşi provenienţă o are şi toponimul Măgura, adică: 
„Mag” şi „gura” (în sanscrită: „gula”), adică: „Gura 
magului”. Toate „„măgurile” sunt vârfuri de deal conice, 
împădurite, în ale căror poieni se aduceau sacrificii. Aproape 
toate  „„măgurile” au legende proprii. „Măgurile” sunt 
similare „„TELL”-urilor evreiești. 

Pe Vale Șieului mai în jos este satul „SFÂNTU”. Este 
un nume generic, desemnând prin atotcuprinderea sfințeniei pe 
toți sfinții, căci Sfântul Apostol Andrei este pentru noi 
românii: „SÂNTUL prin excelență”! Ungurii i-ai zis: „SZANT 
ANDRAŞ”, iar românii: „Sfântul Indrei”. 

MONARI poate însemna chiar mănăstire, adică: 
„MONA IERIA”, „monos” — „singur”,  „ieras” - „preot”, 
„sacerdot”, dacă nu cumva particula „„Ary” este chiar divinitatea 
străveche, iar „monos” este călugăr caucon zamolxian al acelei 
divinităţi, adică un „ȘOLOMONARI”, care se traduce, cum am 
mai spus prin: „Pacea lui Ary”, de unde vine şi: „Pacea 


Kadar: „„Kronika...” Dej, 1901, pag, 26, preluat din: Onofreiu şi 
Sigmirean: „Studii şi cercetări etnografice” B.N. pag. 46-47, 1977 
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romană”, impusă cu sabia şi care a generat exclamația: „Vae 
victis!” adică: „Vai de cei învinşi!”. 

Localitatea AR(I)CALIA vecină se poate traduce 
prin „FRUMUSEŢEA LUI ARY”, căci „kalia? în greceşte 
înseamnă „frumuseţe”. 

ȘOMOTELNIC, (Şolmotelnic) azi Simionești. Numele 
satului, pe lângă termenul semit rotacizat: „şalom” - „„pace”, 
conţine şi alt termen de aceeaşi origine ebraică: „tell”, adică 
ridicătură artificială de pământ, movilă, gorgan funerar, sau 
aşezare umană pe un vârf de deal. Alţii sunt de părere că „telek” 
este termen unguresc, însemnând: „sat al lui Teleky”, însă 
onomasticul unguresc pare a proveni tot de la ebraicul „Tell”, 
familia având origini ebraice, ca dealtfel şi „„Şimon” (în lat. 
„Simonis”). 

Nu este exclus ca aceste nume ebraice să fi fost aduse de 
militarii evrei din Legiunea X Fretensis Siriaca, ce a staționat 
aici între anii 160-181 d.Hs. (Similitudini: Bet tell şi Tell Aviv). 

Toponimul poate fi interpretat şi: „Tell-uri ale zeului 
SAMUS” numit şi „,SOMOS” (pământiu, mâlos)- (Someş), 
adică: „SOMOTELLI”. 
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BILEAG, „BILEAGI” având locuitori pe „BILEGANI” 
sau „BELIGANI” aminteşte de legile călugărilor pileaţi 
zamolxieni: „BELAGINELE”. 

Atrag atenţia în acest sens şi două nume de locuitori 
actuali ai zonei şi ai satului, localitate care a dat numele 
actorului Radu Beligan, pe filiera Sfântul Pahomie de la Gedin, 
nepotul acestuia mitropolitul lacob Stamate al Moldovei, 
originar de pe Valea Șieului şi Ion Creangă. Aceste nume sunt: 
BELEI şi BELCIUG, precum şi numele DOLICIU purtat de o 
familie străveche, atestată pe un altar din epoca romană, ridicat 
în cinstea lui I.O.M. (Jupiter cel Bun şi Mare) DOLICHENUS, 
în sec. al Il-ea d.Hs, aflat la muzeul bistriţean. 

Toare aceste sate sunt aşezate împrejurul cetăţii 
dacice şi apoi romane de la SĂRĂȚEL, jud. Bistriţa-Năsăud. 

BEŞINEU. Înspre răsărit de vestita cetate dacică de la 
Sărăţel există satul „BEŞINEU”, azi Viişoara, cartier al 
Bistriţei. În vechime, cum am mai spus, i s-a zis: „Villa paganis 
bessi nev” , în traducere: „Satul nou al bessilor păgâni”. 
(Similitudine cu: „TÂR-NOVO”, „TÂRNAVA”, în lat: „„Terra- 
nova”. Mult timp s-a crezut că numele Târnava este slav, iar al 
Mediaşului ar fi săsesc sau unguresc, deşi el este pur latinesc, 
venind de la „„medias” adică „„mijloc”). 

Academicianul Șt. Pascu, în comunicarea: „Din trecutul 
istoric al oraşului Bistriţa” vorbeşte despre coloniştii saşi care 
găsesc aici un „„Heidendorf” sau „Villa Paganica”, pecenegi 
amestecați cu băştinaşii români, precum şi despre cetatea 
prefeudală românească de la Şirioara.”” 

Cronicarii unguri îi confundau pe bessi cu pecenegii şi cu 
cumanii, păgâni. Pecenegii şi cumanii au avut trupe auxiliare 
constituite din bessi (vlahi) dunăreni. Ei au dat numele satului. 


% Şt. Pascu: „„Din trecutul istoric al oraşului Bistrița” în „File de istorie” 
vol. I. Ed. Muzeului de istorie Bistriţa, 1971, pag.12-13 
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Tot de la ei credem că vine şi numele BISTRIŢEI. 
„Byszterce”, „Bestricia” sau, „Nossa - Bes-ter-ze”, înseamnă: 
„Tara zeilor bessi”. În 1274 este atestat un „magister Paulus de 
Rodna et Byszerce”, iar în 1295 un: „magister Vivianus” din 
Bisytercze.”” 

Din neamul bessilor este unul dintre primii noştri sfinți 
stră-români: NICETA DE REMESIANA (330-381 d.Hs.) 
supranumit „apostolul daco-geților”, autorul imnului „Te 
Deum...” („Pe tine Dumnezeule te lăudăm”), precum şi împărații 
bizantini Constantin Cel Mare şi Iustinian. Bessi erau 
neîntrecuți minieri. Se mai numeau şi „„moesi” . Mai târziu litera 
„e” dispare din cuvânt, numindu-se: „MOŞI”, având până astăzi 
un târg în Bucureşti. Ei sunt atestaţi şi ca lucrători în minele de 
la Rodna. 

Toată salba de sate de pe valea Şieului şi al afluentului 
său Budac, au nume străvechi. 

Astfel: BUDAC are în comopoziţie străvechea particulă 
„BU”, abreviere a  latinescului: „buca” - „gură” şi 
„bucefalos”- „cap cu gură” care, odată scrificate, vor transmite 
zeului doleanţele jertfitorului. Cuvântul „DAC” nu mai are 
nevoie de interpretare. Numele satului poate însemna: „Gura 
dacului” adică: „Loc de jertfă al dacilor”. Analog este numele 
Capadochia din Anatolia, ai cărei locuitori cinsteau, potrivit 
zicerii lui Densuşeanu, pe: „Zevg Aakim” (Zeus Dachi n.n.): 
Capadochia - „Cap-dachia”. *” 

Sub aspect bisericesc Capadochia este şi astăzi sub 
autoritatea onorifică a Bisericii Ortodxe Române, patriarhul 
României fiind locţiitor al tronului episcopal al Cezareei 
Capadochiei, tron pe care a stat în sec. al IV-le d.Hs. Sfântul 
Vasile cel Mare. 


21 Gaiu Corneliu, Vasile Duda, Op. cit. pag. 9 
2 Densuşianu. Op cit. pag. 875 
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Aceeaşi origine o are şi satul vecin „BUDUŞ”. Mulţi l- 
au socotit de origine slavă, ca şi în cazul Bistriţei, numai că râul 
Bistrița nu curge repede, ca să-şi justifice proveniența de la 
slavonescul „bâstro”, iar Buduş este pluralul de la Budac: „BU- 
DASI”, adică, tot o: „GURĂ A DACILOR”. Există la noi în 
ţară şi o cultură neolitică numită: „GURA BACIULUI”. 

Păcurarii ardeleni aveau un obiect nelipsit de la stână: 
„BUDACA”. Budaca este ciubărul, recipient de lemn în care se 
închega caşul. Preotul care sfințea turma trebuia să sfințeasă mai 
întâi budaca, apoi oile şi câinii, abia la urmă stâna şi păcurarii. 

RAGLA, în vechime „Raglia”, adică: „RA” - „soarele” 
şi „Gla” -,„„Glia Mamă”. 

Având în vedere că la Buduşul vecin, în vechime, a fost 
sediul unui episcop numit Benedict şi împlicit al unei mănăstiri, 
Ragla poate însemna şi: „Raclă cu moaşte de sfinți”. 

Mai sus de Bileag (Domneşti), pe Valea Șieului este 
MĂRIŞELU, satul poartă nu demult, numele râului numit în 
vechime Maris - Mureşul. Mulţi locuitori poartă numele 
Mureşan. 

În vechime ungurii i-au zis: „NUS — FALVA”. „Falva” 
înseamnă în maghiară: „sat”. „„Nus” poate veni din 
grecescul: „minte”, „raţiune”, sau din lat.: „nos” „al nostru”. 
Mai aproape de realitate este opinia că onomasticul NUȚ foarte 
frecvent în sat, asociat cu „falva” poate însemna „Satul lui Nuţ” 

BÂRLA este un mic sat străvechi al cărui nume are 
conotaţii pastorale. Interjecţia „bâr!” se foloseşte la mânatul 
oilor. Documente străvechi vorbesc despre  Bârladul 
moldovenesc ca: „Ţara  Berladnicilor” sau „Terra 
Berladensis”. Probabil bârlenii sunt de sorginte moldoveană. 

SÂNTIOANA poate fi „SAN-DIANA”, creştinată: 
Sfânta Ioana. Şi aici este atestată o mănăstire sau un schit 
străvechi. 
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ȘIEUL şi ŞIEUȚUL sunt satele ce poartă numele râului 
lui Şiva. 

MONORUL, atestat din vechime ca: „MONORIA” vine 
de la greceştile: „MONOS” şi „IERIA” care înseamnă, ca şi în 
cazul Monarului: „mănăstire”. 

GLEDINUL şi-ar putea avea originea în sanscritul 
„GLED”, adică „Loc înalt”, pe care se aduc jertfe. 

În perioada interbelică, micii localități lipită de 
Mărişelu, azi MĂGURELE, i s-a zis: „CUCUTENI PE 
ŞIEU””*, datorită faptului că descoperirile arheologice de aici 
au integrat zona Culturii Cucuteni. 

ARDANUL are similitudine onomastică cu Eridanosul 
lui Hercule. În sat se păstrează o cetate dacică şi o legendă 
despre un bărbat uriaş, cu o forță herculeană, numit Ardan, care, 
fiind legat la mâini cu un lanț gros folosit la împiedecat roata 
carului, l-ar fi rupt în bucăţi, şi care umbla îmbrăcat într-o piele 
de bou cu cap şi cu coarne. Tema mitului este ariano-mithraică! 

SEBIŞUL. Latinii numeau sabia „gladius”, iar tracii 
„sebis”. 

ŞOIMUŞ este numele unei păsări de pradă, zeificată din 
vechime la mai toate popoarele limitrofe, precum şi la egipteni, 
unde îl reprezintă pe Horus, cel „iubit de Athon (discul solar), 
regele tuturor zeilor”. Şoimul este semnul puterii regale, 
adică „Basarevs”. Cum am spus mai sus, numele este 
zamolxian. Toponimul poate veni şi de la „Samus”, zeu şi râu. 

Includerea cetăţii dacice de la Săreţel în Imperiul 
Roman, ca o cetate de limes, a oferit romanilor posibilitatea să 
ridice două mici sanctuare în Bileagi (Domnești, numit de 
romani: „Villa pontificalis salinae”, de aici şi numele satelor 
vecine Sărata şi Sărăţel, precum şi a toponimului: „La slatini”). 


23 Coriolan Suciu. Op. cit. 56 
2 Reder-s Digest. „Când, unde, cum s-a întâmplat ”, Bucureşti, 2005,pag 15 
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În cele două burgusuri din vatra Domneştiului s-au păstrat două 
altarele votive aflate la muzeul bistriţean. Au fost descoperite în 
sec. al XIX lea, în apropierea „Strâmturii” la „Capişte”, unde s-a 
mai descoperit şi „IDOLUL TĂCERII”, nume convențional 
dat unei statui străvechi dacice, aflată azi în curtea muzeului 
judeţean Bistriţa-Năsăud, idol care era venerat de strămoşii 
noştri, probabil într-un mai vechi sanctuar. 

Lângă „Idolul Tăcerii” (idolul are chip de copil înfăşat, 
de dimensiuni uriaşe - peste 2,5 m), era o statuie (stană, 
intervenţia omului asupra congresiunii gresoase fiind sumară) 
înfățişand-o pe zeița mamă, însărcinată, precum şi forma ciudată 
a unui uriaş „cap de tarabostes”. Toţi aceşti megaliți se află în 
faţa Muzeului Jud. Bistriţa-Năsăud.” Aceste statui megalitice 
sunt numite de localnici „STANE DE PIATRĂ”. 

Numele „stană” vine de la grecescul „anistanai”, care 
înseamnă: „a se ridica” sau „a învia”. De aici este şi cuvântul 
„anastasis” - „inviere”, posibil şi cuvântul „stâna”, casa 
pastorală „ridicată” de păcurari. Deasupra stânii era „ridicată o 
suliță (sau un stâlp ritual) în care era înfipt un cap de berbec cu 
coarne răsucite. 

Probabil, în incinta acestui sanctuar, sau în vecinătate, 
ocupanții romani au ridicat un altar votiv — dedicat de către 
cumnatul împăratului Marc Aureliu, P.GAIUS VALERIANUS 
lui I.O.M. (UPPITER CEL BUN ŞI MARE) 
DOLICHENUS, conducător al LEGIUNII X FRETENSIS 
SIRIACA. 

Această legiune a fost adusă aici din provincia Siria, care 
îngloba şi Țara Sfântă, după ce a distrus MASSADA israeliană. 


* Ioan Chintăuan şi loan Rusu -File de istorie - volumul V, pag. 116. 
După: Feier, Nicolae: „Cuviosul ierarh Pahomie de la Gledin” Ed, 
Renaşterea, Cluj-Napoca, 2003, pag. 27-28 
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Legiunea X  FRETENSIS a luptat aici împotriva 
triburilor marcomane, cu certitudine între anii 160-181 d.Hs. 
Fiind compusă şi din conaționali ai Mântuitorului nostru lisus 
Hristos şi ai Sfinţilor Apostoli, se crede că ei au adus pentru 
prima dată în Ardeal conceptele creştine. 

De la acest Gaius Valerianus s-a mai descoperit un alt 
altar votiv, aflat la Lapidariumul din Constanţa. Inscripţia de la 
Constanţa îi atestă înrudirea cu împăratul roman de origine tracă. 

El este unul dintre cele douăzeci şi patru de personalități 
omagiate prin monumentul din centrul Bistriţei: „PANTEONUL 
BISTRIȚENILOR”. 

„Inscripţia de pe altarul descoperit la Domneşti (com. 
Mărişelu, jud. Bistriţa - Năsăud), conţine dedicaţia lui P. 
Gaius Valerianus  („,P”-probabil prefect al legiunii a X-a a 
Fretensis n.n.) către I.O.M. Dulcenus. Denumiera zeului 
Dulcenus în loc de Dolichenus mai apare pe şase inscripţii 
dolicheniene, două provenind din Dacia. Variantele numelui 
zeului se datorează modului diferit în care era scris numele 
localității sale de origine aşa cum dovedesc inscripții, geografii 
şi hărți antice. Toate inscripțiile cu Dulcenus provin din 
provincii romane dunărene... din secolele II — III d.Hs”.”%* 

Numele BILEAGULUI (Beleagi) străvechi, acum numit 
Domneşti, este locul acestor descoperiri. Chiar dacă unii istorici 
au propus originea numelui în latinescul „Villa” (,,v” fiind 
betacizat cu timpul), particula „AGI” credem că îndreptăţeşte 
supoziţia unei legături cu „Belaginele”. 

„BELAGINELE” pot fi socotite „legi ale 
matriarhatului pelasg”, atestat în culturile arheologice Vinca şi 
Criş, căci cuvântul „belagii” poate fi citit, potrivit lui 
Densuşianu: „pelagi”, partea ultimă a cuvântului, abrevierea 


% S, Sanie. Op. cit. pag. 55-56 
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„gi” venind din „gyneke”, însemnând: „femei”, deci „femei 
frumoase”, „amazoane”. 

Cât despre frumuseţea la care ne referim, ea nu este 
numai cea fizică, ci şi cea socio-morală, rămasă până astăzi în 
sintagma: „Cei şapte ani de acasă”! Numărul „şapte” 
însemnând „educația completă” sau „creația completă”. 

Poate fi plauzibilă o astfel de interpretare, mai ales 
datorită existenței în cultura tracă a „MOIRELOR”- 
legiuitoarele Hestiei-Marea Mumă, sau „Ursitoarele”, care 
hotărau nu numai soarta oamenilor ci şi a zeilor, fiind 
semidivinăţi deja „foarte vechi” în momentul în care Hesiod 
ordona zeii în propria viziune teogonică grecească. 

Fiindcă în antichitate legiuitorii legiferau totdeauna în 
numele divinității, Zamolxis primeşte legile de la o zeiță moiră, 
Vesta: „a intrat în legătură cu zeița Hestia”. Observăm că la 
momentul în care Zamolxes „le-a scris legile numite 
BELAGINE”, acesta încă nu era zeificat, Hestia care i-a dat 
Belaginele era cinstită aici cu mult înaintea lui. 

O legenda locală de pe Valea Şieului spune că un călăreț 
cu cap de lup ar fi răpt-o pe „Hasta lui Nasta” şi ar fi dus-o 
întrun tunel (peşteră) în Vârful Măgura, unde o ţinea închisă cu 
şapte porți de aramă, şi că atunci când fulgeră şi trăzneşte se mai 
aud vaietele ei din fundul peşterii. Scriitorul Titus Zăgrean 
vorbeşte şi despre o scriere ciudată, nedescifrată încă, într-o 
grotă de la Bichigiu. 

Diodor din Sicilia spune că „la aşa numiții geţi, care se 
cred nemuritori, Zamolxis susţinea că a intrat în legatură cu 
Zeița Hestia, de la care a primit „Legile Frumoase”, zeiță 
identificată cu certitudine ca: Marea Zeiţă Mamă preariană, 
având ca totem şarpele, balaurul. Odată cu marea invazie ariană, 
se impune zeul Ary sau Ares-Marte, cu cele trei totemuri 
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cunoscute: lupul, leul şi ursul, înlocuind armonia feminină 
preariană cu legea războinicilor: „ius bellicorum”. 

În vremea aceea Zamolxes, trecând prin stările iniţiatice, 
avea statut doar de „MOŞ-REGE”, ca abia mai apoi să devină 
zeu. El a ieşit din peşteră ca ursul primăvara din bârlog, precum 
a ieşit şi din „pielea de urs” în care a fost înfăşurat de către 
moaşe (ursitoarele) la naştere, ca îngurgitare rituală în totemul 
zoomorf războinic al castei nobiliare strămoşeşti. El este 
subiectul mitic: „MOŞ MARTIN” - Zeul Urs, căci „ox1os” 
înseamnă „urs” iar „Za” înseamnă „zeu”, după etimologia lui 
Porfiriu.”” 

Totemul „urs” se evidenţiază şi în numele moaşelor 
moire „ursitoare” (cititoare în stele Ursa Mare şi Ursa Mică). 
Tot aici este originea verbului „a urzi”.2% 

lată ce spune Strabon: „Mai întîi, (Zamolxis n.n.) s-ar 
fi făcut preot al zeului cel mai slăvit la ei, (Diaus Pitar, ori Ary 
n.n.) iar după aceea a primit şi numele de zeu, petrecându-şi 
viaţa într-o peşteră pe care a ocupat-o el şi unde ceilalți nu 
puteau intra. Se întâlnea rar cu cei din afară, cu excepţia regelui 
şi a slujitorilor acestuia”. 

Termenii: „Moş” şi „Martin sublimează zicerea lui 
Ovidiu că geto-dacii sunt „„marticoli” adică războinici, marțiali, 
fii ai lui Ares-Marte şi, implicit, frați cu Romulus şi Remus, şi ei 
fii ai aceluiaşi părinte. 


? Bărânda, Nicolae. Op. cit, pag.:237 

8 Urzoiul este o unealtă din lemn în formă de cruce dublă. Pe barele 
verticale ce uneau colțurile crucilor se înşirau firele din tortul ce era urzit 
(destinat) să intre, apoi, în ițe şi în spata războiului de țesut. Sensul mitic 
este cel de „a i se hotărâ cuiva sensul vieții”. Sensul profan este „de a pune 
la cale ceva”, fără consultarea subiectului asupra căruia se va răsfrânge 
acțiunea”. 

2 Strabon. Op. cit. VI, 2 

3% „Cel ce sfâşâie ”, „războinicul” după: Bucurescu, Adrian: „„Atlanţii din 
Carpaţi” 
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Ursul în mitologia populară pastorală carpatică a fost 
socotit totdeauna semidivinitate chtonică marţială (războinică). 

lată cu câtă uşurinţă se poate proba o continuitate 
evidentă în slujirea divinității, pe aceste meleaguri străvechi! 


PRIMELE ȘCOLI 


Scrierile vechi greceşti şi cele elenistce vorbesc nu 
numai de cinstirea divinităților, ci şi de adevărate acte de cultură 
bine structurată în şcoli de înțelepciune, în care 
„BELAGINELE” erau transcrise de copişti. 

Iată zicerile lui Strabon şi Iordanes: 

„Burebista şi-a luat ca ajutor pe Deceineu un bărbat 
vrăjitor, care umblase multă vreme prin Egipt, învățând acolo 
unele semne profetice, datorită cărora le tălmăcea voinţa zeilor. 
Ba încă de un timp era socotit şi zeu, aşa cum am arătatat când 
am istorisit despre Zamolxis. 

Ca dovadă de ascultare ce i-o dădeau geții, (este faptul) 
că ei s-au lăsați înduplecaţi să-şi stârpească viile şi să trăiască 
fără vin”. 

Gotul încreştinat, Iordanes, crezând că geții sunt 
strămoşii neanului său, le face o prezentare apoteotică: 

Deceneu „observând înclinația (geților n. n.) de al 
asculta în toate şi inteligenţa lor nativă, i-a inițiat în aproape 
toată „filozofia”... El i-a învăţat „etica”, dezvățându-i de 
obiceiurile lor barbare (referire la orgiile dionysiece, bazate pe 
cultul viței de vie n.n.), i-a instruit în „fizică”, făcându-i să 
trăiască potrivit cu legile naturii, pe care geții trancriindu-le, le 
păstrează până astăzi, cu numele de „BELAGINES”; i-a învăţat 
„logica”, făcându-i superiori celorlalte popoare în ce priveşte 
mintea; arătându-le practica 1-a învăţat să-şi trăiască viaţa în 


%! Strabon: Geografica” VII, 3-11 
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fapte bune; demonstrându-le teoria, i-a învăţat să contemple 
cele douăsprezece semne ala zodiacului, iar prin ele mersul 
planetelor şi toată astronomia, lămurindu-i cum creşte şi scade 
discul lunii şi cu cât globul de foc al soarelui întrece măsura 
rotunjimii pâmântului şi le-a spus sub ce nume şi sub ce 
semne trec cele 345 de stele de la răsărit la apus. 

Vezi ce plăcere ca nişte oameni prea viteji să se 
îndeletnicească cu doctrinele filozofice când mai aveau puţin 
răgaz de războaie. Îl vezi pe unul cercetând poziţia cerului, pe 
altul proprietățile ierburilor şi ale pomilor; pe acesta studiind 
creşterea şi scăderea lunii, pe celălalt studiind eclipsele soarelui 
şi cum prin rotația cerului, soarele vrând să atingă regiunea 
orientală este adus înapoi în regiunea occidentală... 

Getul se linişteşte de îndată ce primeşte explicația 
acestor lucruri... 

Acestea şi multe altele, învățând Deceineu pe geți, prin ştiinţa sa 
a strălucit în mijlocul lor ca o adevărată minune”... 

„Pe bărbaţii cei mai de seamă şi mai înţelepţi pe care i-a 
învăţat teologia, 1-a sfătuit să cinstească anumite divinități în 
sanctuare, făcându-i preoţi şi dându-le numele de PILEAŢI”.** 

Chiar dacă informaţiile lui Iordanes şochează prin 
complexitatea de ştiinţe predate în „şcoala lui DECEINEU”, 
trebuie să observăm că toate aceste discipline de studiu îşi aveau 
originea în „Scriptura lui Zamolxis: Belagineale” şi să ne 
asumăm această măreaţă istorie a începutului învățământului 
european. 

Care dintre neamurile vecine, europene, dacă ar avea o 
asemenea informaţie despre actele de cultură ale strămoşilor lor, 
le-ar lăsa uitării, aşa cum facem noi? 

Să observăm că aceste „şcoli” erau la nord de Dunăre, 
(căci Deceneu a fost rege geto-dac nord-dunărean), în 


*2 Jordanes: „Getica, XI, 69-70-71 
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numeroasele sanctuare dace, şi că, din nordul Dunării, prin 
acțiuni de cucerire asupra teritoriilor sud-dunărene ocupate de 
triburile iliro-traco-celte ale „boilor” şi „,tauriscilor”, geto-dacii 
şi-au întins iar stăpânirea peste „pămănturile care odinioară 
fuseseră ale lor” din sudul fluviului, impunându-şi şi acolo înalta 
lor cultură. 

Fără îndoială o asemenea complexă cultură nu s-a putut 
dezvolta numai prin şcoala regelui preot Deceineu, cel ce a 
reformat religia daco-geților după modelul străvechi zamolxian, 
excluzând toate practicile dionysiece şi introducând abstinența şi 
asceza, precum şi ascultarea liber-consimţită faţă de legi şi de 
legiuitor. 

Mircea Eliade are dreptate să afirme că: „Zamolxis îşi 
face apariţia într-o istorie religioasă care îl precede; el 
inaugurează o noua epocă de tip eshatologic”*%*, în care 
Deceneu este doar un pisc luminos într-un „lanț de munţi” 
sacrii. 

Potrivit afirmației cercetătoarei MARIJA GIMBUTES 
de la Institutul de Arhelogie al Universității California: 
„România (de azi n.n.) este vatra aceea ce am numit-o 
VECHEA EUROPĂ, o entitate culturală cuprinsă între 
6500-3500 î.e.n., axată pe o societate matriarhală, teocratică, 
paşnică, iubitoare şi creatoare de artă, care a precedat 
societăţile indo-europenizate patriarhale de luptători, din 
epocile bronzului şi fierului şi că civilizaţia străveche din 
România precede cu câteva milenii celei sumeriene. Aşa vom 
înțelege de ce în Dacia s-au dezvoltat: Filosofia, Etica, Fizica, 
Matematica, Logica, Botanica, Ştiinţele practice, Medicina, 
Legile Naturii, Biologia, Astronomia, Astrologia, s-au 


*% M. Eliade „De la Zamolxes la Gingis Han” 
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transcris legi scrise de Hermes Trismegistus, care se 
păstrează până astăzi sub numele de BELAGINES”.%* 

În acest capitol am realizat doar o mică incursiune 
eseistică în universul de taină al mitologiei româneşti. Aria 
investigată poate fi lărgită extrem de mult. 

Am scris toate acestea pentru că: Uitarea ucide-n 
nemiloasele-i gheare / Mii de ani de NEUITARE!!! 

Departe de mine gândul de a crede că toate punctele 
de vedere exprimate sunt adevăruri inatacabile, ci mai 
degrabă, bază de discuţie, din care să iasă la lumină 
adevărul, conform principiului biblic: „din gura a doi sau 
trei martori, va ieşi tot adevărul”, mai ales că, datorită unei 
cunoașteri insuficiente a limbilor din care provin termenii 
abordaţi, posibilitatea unor erori de interpretare este foarte 
mare. 


Ideile teologice păgâne au făcut numeroase victime între 
creştinii neîntăriți în credință pe parcursul celor două milenii 
creştine româneşti şi universale. Dăm pildă doar 
„BUCEFALISMUL” („Capul cu gura animalului jertfit”) 
substitut uman, care se credea că rosteşte înaintea divintății 
cuvintele jertfitorului, precum şi cuvintele divinității către 
oameni. Această temă a fost reînviată în timpul Renaşterii” de 
către teologia dialectică protestantă. Părintele Dumitru Stăniloae 
atrage atenția în articolul ‚Cuvântul şi mistica iubirii” că: 
„Pentru K. Barth, Iisus nu e însuşi Cuvântul lui Dumnezeu, ci el 
este, Biblia, adică numai gura omenească pentru acel 


Cuvânt” 305 


3% Gimbutas, Marija : „Civilizație şi cultură. Vestigii preistorice în sud- 
estul european”. Ed. Meridiane, Buc. 1989. p.231 

35 D, Stăniloae: „Ortodoxie şi românism ” Ed. Asoc. Românilor din 
Bucovina de Nord, 1992, pag. 221 


237 


O  recrudescență a ideilor şi filozofiilor străine 
creştinismului observăm şi azi, în proximitatea noastră. De aceea 
propunem cititorului şi o privire fugară asupra acestor tendinţe, 
în capitolele următoare. 


II. O SUMARĂ ISTORIE 
A CREŞTINISMULUI ÎN DATE 


PREDOSLOVIE 


Oricine poate observa în manualele de istorie precum şi 
în compendiile istirice elevate o „ariditate voită” în ce priveşte 
prezentarea fenomenului bisericesc la români. 

Această „Sumară istorie a creştinismului în date” 


sperăm să aducă informaţii utile cititorului şi să fie un balsam 
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vindecător al incertitudinilor semănate în inima şi în mintea lui 
de numeroşi ispititori, care promovează şi sunt conduşi de aşa- 
numitul: „spirit globalist contestatar”, demon pe care îl prezintă 
publicului larg, nu în hidoasa sa goliciune, ci machiat şi îmbrăcat 
în mantia „libertăţii de opinie”. 

În opinia acestora apartenenţa la poprul român, „Plaiul 
Mioritic”, „atitudine mioritică” „balcanismul”, „ortodoxia” etc. 
devin peiorative, adică „realități depreciatoare”. 

„„Media” românescă şi străină, de dragul senzaţionalului, 
prezintă zilnic evenimente depreciatoare despre români, uneori, 
de-a dreptul barbarisme, săvârşite de scursurile societăţii 
româneşti care nu şi-au putut face un rost în ţară şi care 
săvârşesc fărădelegi printre străini. Această infimă minoritate de 
infractori români, (toate neamurile au infractorii lor, numai că 
nu-i scot în evidență zi de zi!) este prezentată de neprietenii 
noştri ca fiind reprezentativă pentru tot neamul nostru. 

Atacând şi şubrezind certitudinea continuității noastre 
ca neam şi lege în propria noastră ţară şi susținând nefasta şi 
mincinoasa teorie a „petei albe în istoria românilor pe o 
perioadă de aproape 1000 de ani”, acei ispititori devin, prin 
metode mult mai subtile, promotori ai mai vechii concepții 
roesleriene a migraţiei din Balcani, bazându-se pe datele istorice 
care arată că elementul majoritar latin din Balcani s-a tot 
micşorat, după venirea slavilor. 

Acesta este un crud adevăr pe care am tot omis să-l 
spunem, din diverse motive. Micşorarea elementului românesc 
din Balcani s-a produs prin deznaționalizare, mai direct spus, 
prin slavizare şi grecizare forțată, nu prin migrație. 

Destul de aproape de vremea noastră Tracia neo- 
latinofonă a fost împărțită între turci, greci, bulgari şi albanezi. 
Toţi au dus o politică de deznaționalizare cu efecte devastatoare 
pentru latinitatea balcanică. 
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A apărut mai nou, ciudata ispită promovată de cei ce 
confundă voit poporul sau națiunea, cu statul. Astfel, poporul 
român este prezentat ca „o naţiune nouă”, recent apărută în 
contextul unor jocuri politice ale marilor puteri. 

Istoricii recenți promovează această confuzie, astfel: 

Sub aspect filologic, termenul de „națiune” şi, pe de 
altă parte, sub aspect politic, entitatea numită: „stat naţional”, 
au apărut doar în sec. al XVIII-lea, prin urmare, zic ei, nu se 
poate vorbi de naţiune decât după acest moment istoric. 

Raționamentul lor este total fals. O entitate care primeşte 
pe parcursul existenţei sale un alt nume, nu se transformă în altă 
entitate! Argumentul că: Cei vechi nu gândeau noţiunea de 
„popor” în sens naţional, aşa cum gândim noi astăzi, nu 
contravine ideii existenţei unei entităţi naționale numită „neam” 
sau „popor”. lată ce se spune despre români în scrisoarea papei 
Grigore al IX-lea, din 1234, către regele ungar Bela al IV-lea: 

„Episcopul Gregoriu salută pe iubitul fiu întru Hristos pe 
regele (Ungariei) Bela... precum am înțeles, în Episcopia 
Cumanilor se află nişte popoare care se numesc valahi şi cu 
toate că cu numele ei se socotesc a fi creştini, însă sub această 
credinţă având diverse rituri şi datini, fac fapte contrare acestui 
nume. Căci disprețuind Biserica Romană, nu primesc Tainele 
Bisericii de la veneratul nostru frate...episcopul (catolic al n.n.) 
cumanilor, ci de la nişte „pseudo episcopi care ţin ritul 
grecilor”. 

Acesta este unul dintre numeroasele texte care arată 
diversitatea de orânduiri sociale ale unui popor, în cazul de față 
poporul român, organizat în nuneroase Țări, cu numeroase 
episcopii ortodoxe, pe parcursul istoriei şi că factorii coalizatori 


3% Jrineu Mihălcescu: „Istoria Bisericii Române” Ed. a IV-a Ed. 
„Cugetarea... ” Buc. 1941, pag. 28-29 
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ai neamului românesc au fost Biserica strămoşească şi limba 
română, nu statul. 

Prin ortodoxie ne-am apărat fiinţa naţională de 
vecinii catolici şi de alte credinţe, iar prin limba latină am 
rezistat, rămânând din păcate doar „o insulă de latinitate, 
într-o mare de slavi”. 

Desăvârşirea unităţii statale a românilor în 1918, nu a 
însemnat crearea naţiunii române, ci realizarea unităţii ca 
statalitate a tuturor românilor. 

Cei ce susţin astfel de teorii de factură istorică ar trebui 
să observe că, spre exemplu, evreii n-au avut stat din anul 67 
(d.Hs.) până în 1948, şi totuşi, poporul evreu a existat aproape 
două mii de ani fără un stat propriu. 

Elementul decisiv în păstrarea unei națiuni nu este statul, 
ci LIMBA şi LEGEA (credinţa religioasă şi datinile), adică, 
spiritualitatea acelui popor. 

Iată un text eminescian lămuritor: „Biserica au creat 
limba literară, au sfinţit-o, au ridicat-o la rangul unei limbi 
hieratice şi de stat. Din acel moment trăsătura de unitate a 
devenit şi a rămas limba şi naționalitatea, pe când înainte 
românul înclina a confunda naționalitatea cu religia sa.“ 

„Limba română reprezintă faza actuală a latinei 
vorbită în provinciile romane dunărene, adică în Dacia, 
Panonia, Dardania, liric şi Moesia; ea este transformarea 
potrivit împrejurărilor şi influențelor externe a latinei vorbite în 
părțile orientale ale Imperiului Roman. Limba română, ca şi 
poporul român s-au format pe un întins spațiu, în cadrul aşa- 
numitei : „LATINITĂŢI DUNĂRENE”.% 


30 Eminescu, Mihail: „Ortodoxia ” Ed. EIKON, Cluj-Napoca 2003, pag. 59 
58 Academician Păcurariu, Mircea: „Istoria Bisericii Ortodoxe Române”, vol. 1. 
Ed. Institutului Biblic Bucureşti, 1950, pag. 63 
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Lecturând această carte se va observa că părerea potrivit 
căreia limba şi latinitatea ne-ar fi fost aduse din „inima mamei Roma” 
este depăşită şi că, cercetări riguroase arată că Imperiul Roman doar a 
impulsionat dezvoltarea unei culturi latine preexistente în arealul 
tracic. 

Limba tracilor şi a fenicienilor, ambele indo-europene şi 
implicit înrudite, sunt de fapt suportul esențial, alături de alte 
influenţe, pentru formarea limbii latine. Nu poate fi justificată 
pierdearea în neant a unei limbi vorbită de populaţia tracică, cea 
mai numeroasă din Europa, decât prin asumarea ei de către o 
populație înrudită, mică, ce a devenit mare prin imperiul pe care 
iluştri săi bărbați l-au creat. Mai clar: „latina populară” din 
provincii are ca mamă limba ce o vorbeau tracii şi alți arieni. 

Ca şi evreii, neamul românesc s-a manifestat mai mult în 
viaţa sa religioasă decât în viața politico-militară deşi, după cum 
se va vedea, nu am dus lipsă de valori, însă nu le-am cultivat, 
mai grav, am fost făcuţi să credem că nu sunt ale noastre, 
sau le-am dat prea repede uitării. 

Dacă pe Sfântul Constantin cel Mare ni-l asumăm ca 
sfânt „al nostru”, pentru că îl promovează Biserica Ortodoxă 
Română prin mijloace proprii, nu de aceeaşi preocupare s-a 
bucurat împăratul bizantin stră-român IUSTINIAN (482-565 
d.Hs.). Abia curând, prin grija Bisericii Ortodoxe Române, 
Iustinian a intrat în calendarul ortodox român, în data de 2 
august, ca: „Binecredinciosul Împărat Iustinian cel Mare”. 

Acest ilustru împărat bizantin, în „Novela a 9-a”, face 
afirmaţia uluitoare cum că plaiul dunărean este: „FERICITA 
MEA PATRIE în care a vrut Dumnezeu să vin în această 
lume, pe care a făcut-o El... 

Dorind în multe chipuri să împodobim patria 
noastră...am hotărât, şi în respectul preoţesc, să o adornăm 
cu cele mai mari prerogative... am hotărât ca sfântul episcop 
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al Primei lustiniane, patria noastră, să se înalțe la rangul nu 
numai de mitropolit, ci şi de arhiepiscop şi celelalte provincii 
să fie sub autoritatea lui. Adică Dacia Mediteraneană, Dacia 
Ripensis, Moesia Secunda, Dardania. Provincia Prevalitană, 
Macedonia Secunda şi Panonia secunda în care e cetatea 
(noastră) Baciana”... Biserica Patriei Noastre să aibă pururi 
atare privilegii întru gloria atotputernicului Dumnezeu şi 
întru veşnica amintire a neamului nostru”. 

Împăratul bizantin Iustinian a construit în satul său natal 
Tauresium, pe malurile Dunării, capitala de vară a imperiului, 
un mare oraş pe care l-a numit: „IUSTINIANA PRIMA”. În 
nordul Dunării construieşte un adevărat oraş „universitar”, cel puţin 
după nume: „LITTERATA”. 

Aici, în lustiniana Prima, a mutat din calea migratorilor 
capitala prefecturii „Panonia” şi a creat Provincia IUSTINIANA 
PRIMA, cu arhiepiscopie proprie şi cu autoritate aproape 
identică cu cea a Constantinopolului, având 25 de episcopii, pe 
ambele maluri ale Dunării.’ "! 

Aşa de importantă a devenit această mitropolie încât 
întâi-stătătorului său i s-a dat titlul de locţiitor al tronului papal 
de la Roma, fosta capitală imperială, care era acum sub 
autoritatea Bizanțului. La vremea aceea Biserica era una şi 
nedespărțită. 

lată încă o parte din textul novelei a IX-a: 

„Crescând cu ajutorul lui Dumnezeu împărăţia 
noastră aşa încât locuitorii de pe amândouă țărmurile 
Dunării cercetează (populează) acum oraşele noastre 
Viminacium, Recidiva şi Litterata, care sunt dincolo de 


3% Mihălcescu, Irineu: „Istoria Bisericii Române” Ed. a IV-a Editura 
„Cugetarea... ” Bucureşti 1941, pag.26-27 

310 Păcurariu, Mircea: Op. cit. pag. 159-165 

3! Mihălcescu, Irineu. Op. cit. pag.26. şi în: Păcurariu, Mircea: Op. cit. pag. 
159-165 
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Dunăre, se află iarăşi sub stăpânirea noastră, am socotit 
necesar ca însăşi prea strălucita prefectură care era în 
Panonia să o mutăm de acolo în „FERICITA NOASTRĂ 
PATRIE”. Păcurariu, Mircea: Op. cit. pag. 159-165). 

Pentru a se înţelege mai corect imensa şi cultivata lume 
a împăratului stră-român şi a imperiului în care Biserica 
Ortodoxă şi Sfânta Liturghie Bizantină aveau locul central, 
trebuie să spunem că, pe lângă zidirea catedralei Sfânta Sofia, 
cea mai impresionantă minune arhitectonică a lumii ortodoxe, a 
bisericii Sfântului mormânt din Ierusalim, a bisericii Naşterii 
Domnului din Betleem, a bisericii mănăstirii Sfintei Ecaterina 
din Sinai (Egipt), toate rezistând până astăzi, a palatului şi 
bisericii constantinopolitane Vlaherne (a valahilor sfinți 
Constantin şi Elena, apoi refăcută de Iustinian), acesta a 
construit şi celebra biserică a Sfinţilor Apostoli din 
Constantinopol ca necropolă imperială. 

Aşa de impresionantă şi bogată era în odoare, marmură, 
pietre prețioase, aur şi argint biserica ortodoxă a Sfinților 
Apostoli, încât barbarul occidental - şef de cruciadă, Balduin de 
Flandra, când a intrat într-însa în 1204, după sase secole de la 
zidirea ei, a crezut că: „este mort şi că a ajuns în rai... Ei 
(cruciații) veneau din occidentul foarte înapoiat... şi vedeau 
pentru prima oară o splendoare şi o opulenţă care depăşea cele 
mai fantastice vise ale lor”.5? 

Împăratul s-a bazat pe priceperea militară a unui 
general celebru: Belizarie. Belizarie era din acelaşi sânge 
stră-român ca şi Iustinian. Numele său vine de la „bellus, 
beli” -.„război” şi de la „Ary”, adică: „Ares războinicul”. A 
fost supranumit: Alb împărat” în contrapondere cu Iustinian: 
„Împăratul Roşu”, Adică: „Porfirogenet” („născut în 
purpură”). 


52 H, Kersten, E.Gruber: „ISUS”. Ed. RAO, 1996. Buc. Pag 221,u. 
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Belizarie era traco-roman din Iliricul dunărean. A fost cel 
mai mare general al bizanțului. Se credea urmaş al lui Ares, 
Hercule şi al tracului Spartacus. Pornise de jos şi a ajuns şeful 
gărzii personale a lui Iustin Florianus, înaintaşul lui Iustinian. A 
recucerit Roma pentru Iustinian, aşa cum înaintea lui o făcuse 
Eneea, redând gloria latino-tracă a oraşului - capitală a lumii, 
distrus de către migratori. 

Când Goga, „poetul pătimirii noastre”, promitea 
urmaşilor săi : „,...nepoţi să-mi zică MOŞU. / Le-aş spune spuză 
de poveşti / Cu Împăratul Roşu”, ştia ce promite!!! 

Împăratul străromân Iustinian a avut două şcoli de drept 
civil şi canonic (bisericesc) fără egal, şcoli conduse de doi 
oameni mari ai neamului său Treboniu şi Teofil. 

„Codul lui Iustinian” compus din 12 cărți, apoi 
„Corpus Digesta”, compus din zeci de cărți, cele 154 de 
decrete imperiale numite „Novele”, Codul Canonic şi 
numeroase alte legi (, Institutele”, „„Pandectele”, etc.), 
alcătuiesc: „Corpus Iuris Civilis”, care reprezintă chintesența 
Dreptului Roman, fiind până astăzi baza dreptului european. 

Iustinian avea numeroase universități cu ceea ce numim 
azi facultăți de teologie ortodoxă, de filozofie, de drept, de arte, 
mai ales de pictură - mozaicul ajungând la standarde neatinse de 
nimeni până astăzi, de arhitectură şi mecanică, cu vestiții 
profesori Isidor din Milet şi Anthemios din Trales „în toate 
privinţele ştiutori” (Procopius din Cezareea), precum şi şcoli de 
sport în Hipodromos, locaţie în care se adunau şi temuţii, primii 
în istorie: „suporteri huligani”, constituiți în asociația „NIKA” 
(„Învinge”) din jurul „arenelor romane”. 

Cele mai importante şcoli erau în Constantinopol, cu 31 
de catedre, în lustiniana Prima, în Cartagina numită lustiniana 
Secunda, la Roma asediată şi distrusă de Totila, la Ravena, la 
Veneţia, la Beirut, la Alexandria în Egipt etc. 
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Deşi era de origine traco-romană, fiindcă s-a născut 
lângă Dunăre între granițele actuale sârbo-bulgare, o îndelungată 
perioadă de timp istoriografia slavă l-a socotit pe Iustinian nici 
mai mult nici mai puțin: „împăratul SLAV al Bizanțului” 
numit: „Upravda”.** 

Numai că, bulgarii au ajuns la Dunăre după o 
jumătate de secol de la naşterea, în anul 482 d. Hs. a 
străromânului Iustinian, iar sârbii au ajuns aici după vreo 
două secole. Istoricul Daşcov crede că, deşi, acum se infirmă 
faptul că Iustinian ar fi fost slav, faptul că secole de-a rândul s- 
a socotit că e de origine slavă, fiindcă slavii de atunci credeau că 
şi românii sunt de origine slavă, a fost foarte folositor pentru 
slavism. 

Iată, însă, ce scrie Procopiu de Cezareea despre năvălirea 
bulgarilor şi a primilor slavi în Tracia, Sciţia, Moesia şi Iliric 
peste populaţia stră-română: 

După ce au fost zdrobiţi şi învinşi hunii...de către romei 
(bizantini), prin generalul Aetius (daco-roman din Durostorum, 
azi Ruse), „... peste noi au năvălit slavii, care cu o sălbăticie 
fără margini îi ucideau pe toţi romeii (populația romanică din 
Imperiul Bizantin), trăgând pielea de pe ei de vii, sau 
aprinzându-i de vii, încât tot pământul Iliriei şi Traciei era plin 
de corpuri neînmormântate. 

Pe oricine întâlneau îi trăgeau în pari (tepe) ..., 
ucigându-i în tot felul, ca pe nişte câini, sau şerpi. Pe ceilalți 
împreună cu copiii, cu boii, cu caprele şi cu oile pe care nu le 
puteau mâna până în patria lor, îi încuiau în încăperi şi îi ardeau 


fără nici o părere de rău”."!* 


38 Daşcov. Op. cit. pag. 71 
34 Procopius de Cezareea. 71. pag. 366. După: Daşcov - „Împărați 
bizantini”. Ed. Enciclopedică, Bucureşti, 1999, pag. 78 
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Istoricul Agatios din Smirna spune despre atrocitățile 
comise de slavii păgâni în sec. al VII-lea, că: „femeile romane 
însărcinate, care năşteau, nu erau lăsate să ia cu ele copiii care 
erau abandonaţi pe drumuri, pradă fiarelor, câinilor şi 
păsărilor”.** 

De aceea, creştina şi culta civilizație latină ortodoxă 
peste care au venit slavii i-a numit: „VULGARI”, de la lat. 
„vulgus” adică: „popor needucat” (Litera „V” devine „B” prin 
fenomenul lingvistic numit: „betacizare”). Alţii zic că numele le 
vine de la fluviul Volga, de unde au venit aici. 

Rămâi consternat şi oripilat în momentul în care 
suporterii înfocaţi ai superiorității catolice Occidentale, susțin 
că: „ne-au scos prin catolicism din bezna slavismului bulgar 
şi sârbesc care ne-a făcut pe noi ortodocşi”. 

Adevărul este altul: Bulgarii s-au creştinat, prin contact 
cu populaţia străromână şi grecească, după trei sute de ani 
de conviețuire umilitoare pentru stră-români, cum se va vedea 
mai Jos, abia în 862. După trecerea bulgarilor de la păgânism la 
ortodoxie în 862, preoţii care vorbeau româneşte în biserică, 
riscau să li se taie limba de către „confraţii” bulgari. Aşa s-a 
introdus limba slavă în Biserica românilor şi în astfel de condiții 
a apărut expresia: „Taie popa limba”. 

În concluzie: Slavii au luat de la noi, de la greci şi de la 
armeni, ortodoxia, nu noi de la ei! 

În „Codul lui Iustinian” găsim informaţii despre 
înființarea unor provincii care au în frunte câte un exarh. 
(Episcopii noştri, care pe lângă eparhie mai au autoritate şi peste 
alte ţinuturi, se numesc până azi exarhi). Exarhul provinciilor 
latinofone era numit „DUCAS” sau DUX.’ 


313 Ibidem 
316 Op. cit. pag. 83 
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Provinciile latinofone, după grecizarea imperiului, aveau 
în frunte un „DUX VALAHORUM”, titlu pe care cronicile 
maghiare afirmă că îl purta, după câteva secole, voevodul Gelu 
şi ceilalți voevozi români, la momentul sosirii aici a triburilor 
maghiare arpadiene (cca. 897 d.Hs). 

După Marea Schismă din 1054, Răsăritul Creştin a 
început să primească loviturile a doi duşmani: „islamul” din 
exterior şi „catolicismul” din interior. 

Papalitatea, în schimbul vasalității, dădea coroane regale 
tuturor şi ungurilor şi românilor. (Vezi cazul lui Ioniță Asan 
Kaloianul). 

Cruciadele aveau scopul clar de a elibera lumea creştină 
ortodoxă de sub musulmani şi de a o supune papei. 

Anul 1204 a fost cel mai trist an al creştinismului. 
Cruciații în loc să recucerească Ţara Sfântă de sub musulmani, 
dau o lovitură care se va dovedi fatală milenarei civilizații 
creştine răsăritene, cucerind Constantinopolul şi întemeind 
„Imperiul Latin”. 

Într-o scrisoare, papa Inocenţiu deplânge deturnarea 
cruciadei: „în loc să cuceriţi Ierusalimul ați cucerit 
Constantinopolul... V-aţi întins mâinile asupra bisericilor 
smulgând plăcile de argint din altare, spărgând sacristiile, 
furând icoane, cruci şi relicve, Biserica grecească văzând 
numai sălbăticii şi fapte diavoleşti din partea latinilor”. 

Balcanii intră în componenţa Țaratului Româno-Bulgar 
cu capitala la Târnovo, condus de dinastia vlahă (aromână) a 
„Asăneştilor”. Târnovo nu e un nume slav, ci latin; „Terra nova” 
(„Tara nouă”), tot aşa şi Târnavele noastre, în limba „vetus 
latina”, devenită deja „limba valahă”, sau limba română 
timpurie. 


317 Daşcov. Op. cit, pag. 351 
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Şi despre acest ŢARAT se pare că ne este frică să 
vorbim. Imperiul vlahilor asăneşti este încă o pagină glorioasă 
în aşa-zisa „pata albă în istoria noastră”, cum numesc unii 
istorici un mileniu de splendoare romană şi postromană 
(străromână). Fraţi români, cuvântul „ţară” vine de la latinescul 
„terra”. Deci, noi i-am învăţat pe slavi să aibă țari şi ţarine, nu ei 
pe noi! 

Ioniță Asan primeşte coroana regală de la papa 
Inocenţiu al III-lea. Supranumit Kaloianu (lon cel Frumos), 
acesta intră în conflict cu noul împărat „latin” (era de origine 
germanică) şi catolic al Bizanțului, Balduin I, pe care îl 
capturează într-o luptă, îi scoate ochii, apoi îl condamnă la 
moarte şi îl execută. 

Imperiul româno-bulgar sfârşeşte prin slavizarea totală a 
căpeteniilor, apoi prin înglobare în Imperiul Otoman. 

Afirmația că „bulgarii ne-au ortodoxizat” este anti- 
românească de tip roeslerian, deoarece bulgarii nu au avut, după 
anul 1054, de când există „catolici” şi „ortodocşi”, nici o 
posesiune în Transilvania. Deci, dacă afirmația ar fi adevărată, 
atunci românii din Transilvania ar fi imigranţi din sudul Dunării, 
cum zice Roesler. Din fericire, istoricii au dovedit că afirmaţia 
este falsă. 

După căderea Bizanțului sub otomani (1453), urmaşii 
împăraților cantacuzini şi paleologi ai Bizanțului au devenit 
domni ai Țării Româneşti. 

Dacă „păcatele globalizării” despre care am vorbit mai 
sus afectează istoria noastră recentă, nu trebuie să uităm şi 
perioada pe care am depăşit-o în 1989, fără să depăşim, însă, şi 
urmările ei! 

Începând cu anul 1945 istoriografia românească a 
cunoscut o reorientare şi repoziţionare ideologică, pe principii 
comunisto-atee. Deşi s-a dezvoltat o şcoală de istorie foarte 
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viguroasă şi prolifică, de o calitate net superioară în raport cu 
istoriografia română anterioară, cu reprezentanți foarte valoroşi, 
această şcoală a fost silită să îşi asume (şi din păcate urmările 
persistă şi acum) trei handicapuri ideologice majore, care au 
şubrezit-o din temelii: 

I. Eliminarea conceptului de viață bisericească la 
români prin excluderea a tot ce reprezintă Biserica şi religia în 
studiul istoriei. Românii, popor străvechi şi aşezat, după 
retragerea aureliană (270-275) s-au ruralizat şi, prin urmare, n- 
au avut mari oameni de arme, dar au marcat istoria prin Biserică 
şi Sfinți. Eliminând istoria Bisericii Ortodoxe Române din 
studiul istoriei naţionale ne-am trezit cu acea nefericită şi 
neadevărată „pată albă” ce ne lasă astfel descoperiți pe o 
perioadă de o mie de ani. 

Abia în ultima perioadă s-a conştientizat cât de valoros 
este, spre exemplu, „Donariumul creştin de la Biertan ” (sec. al 
IV-lea d. Hs.) pentru susţinerea continuității romane post- 
aureliene în Ardeal. 

Surprins de faptul că istoricii post-revoluţionari nu se 
grăbesc să corecteze această gravă, voită şi neproductivă eroare, 
mitropolitul ortodox al Clujului, Bartolomeu Valeriu Anania, a 
afirmat: „Ne vedem siliți, noi, ca Biserică a neamului, să 
predăm „Istoria Românilor”, în biserică şi în şcoală, la ora 
de religie”. Din fericire, în ultimii ani, lucrurile par a se 
îndrepta. 

II. : Eliminarea din studiul istoriei a conceptului de 
monarhie (împărați şi regi). 

Elementul traco-roman a jucat un rol determinant în 
formarea Imperiului Bizantin, imperiu care a avut ca limbă 
oficială latina populară, din care s-a dezvoltat limba română şi 
celelalte dialecte romanice din imperiu, până în sec. al VII-lea. 
Abia din acest secol imperiul s-a grecizat. 
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Sute de regi ai tracilor sunt menționați în istorie, înainte 
şi după creştinare. 

Au stat pe tronul imperial 41 de împărați traco-romani. 
Cei mai importanți fiind, la Roma: Maximin Tracul (235-238), 
Decius (249-251), Marcus Aurelius Filozoful (268-270), 
Dioclețian (284-305), Sfântul Constantin cel Mare (307-337), 
care a mutat capitala imperiului la Bizanţ, posibil şi Teodosie 
cel Mare (375-392) , Iustinian (527-565), ultimul latino-trac 
fiind Focas (602-606).*'* După această dată imperiul bizantin s-a 
grecizat, latinitatea balcanică fiind treptat cucerită şi asimilată de 
către slavi şi greci, apoi de către turci. 

Crucea de aur şi briliante pe care o purta Iustinian avea o 
inscripție cu numele şi rangurile împăratului scrisă cu caractere 
latine, nu greceşti! O asemenea cruce s-a păstrat şi de la 
împăratul Iustin al II-lea (567-578). Ea se află acum în Muzeul 
Vaticanului, dusă acolo după jefuirea Bizanțului de către 
cruciați. 

HI.: Cominternul sovietic slav a impus studierea 
dezvoltării neamului românesc strict în spaţiul carpato- 
danubiano-pontic. Ori, entitatea traco-romană, baza de formare 
a limbii şi neamului nostru, a avut o arie imensă de dezvoltare 
înainte de venirea aici a slavilor şi ungurilor, peste toate 
teritoriile ocupate şi locuite acum de aceştia, cu centru în oraşul 
lui Constantin: CONSTANTINOPOLUL. De aceea noi n-am 
avut regat, ci principate, nici regi, ci numai prinți bizantini. 

Această scurtă istorie în date încearcă, timid, să 
ispăşească aceste trei păcate ale istoriei noastre recente. 

Romanitatea răsăriteană se întindea în vremea sfântului 
Constantin cel Mare şi Iustinian până în Levant. 


315 J, C. Drăgan: „Mileniul imperial al Daciei” Ed. Ştiinţifică şi 
Enciclopedică, Bucureşti 1986, pag 239-240 
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Harta actuală a României este aşa de rotundă deoarece s- 
a „tot muşcat din margini”. Densitatea uriaşă de populaţie 
romanică a făcut ca aceasta, aici în Carpaţi, să nu poată fi 
deznaţionalizată, aşa cum s-a întâmplat cu populația romanică 
din zonele limitrofe graniţelor noastre actuale. Până în zilele 
noastre se perpetuează acest fenomen de asimilare în faţa căruia 
asistăm destul de neputincioşi, deşi acum ar exista pârghii 
suficiente pentru apărarea şi salvarea identităţii româneşti a 
fraților noştri din vecini. 

Priviţi chipul din tabloul votiv al lui Mircea cel Bătrân, 
splendida sa vestimentaţie neo-bizantină, modă care a influențat 
definitiv Europa vestică prin Florenţa şi Veneţia, mai ales după 
1204. După căderea Constantinopolului (1453) se observă 
regresul la „caftanul domnesc” şi „închinări” succesive, când la 
o „„Poartă”, când la alta. 

Liturghia noastră este bizantină, toată cultura noastră are 
rădăcini adânci în această capitală milenară creştină. De aceea 
nu am simțit nevoia de a avea patriarhie proprie până în 1925, 
cum au avut slavii. Grecii nici acum nu doresc să aibă altă 
patriarhie decât cea din Bizanţ. lorga numeşte cultura 
noastră: „Bizanţ după Bizanţ”.*” Toţi principii noştri au visat 
restaurația creştină şi ortodoxă a Bizanțului. 

Peiorativul:  „balcanism” nu poate atinge cultura 
Imperiului Otrodox Bizantin, dezvoltată pe parcursul a 1123 de 
ani, între anii 330-1453 (D.Hs), ci doar perioada de după căderea 
sub slavi şi apoi sub otomani. Afirmația se susține prin avansata 
cultură bizantină, în raport cu „Întunecatul Ev mediu” 
occidental. 

La Universitatea din Bizanţ, din vechime până în sec. al 
VII-lea în timpul patriarhilor Toma, Pyros, Sergiu, Paul, Petru, 
Toma, loan, Constantin, Teodor, Calinic şi Georgios, în 


* N Iorga, „Bizanţ după Bizanţ”. Ed. Enciclopedică română, Buc. 1973 
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perioada: 610-686, (Observaţi şi similitudinea dusă la identitate 
cu onomastica românească actuală!), se preda, la disciplina: 
„Geographia”, despre faptul că pământul este rotund şi că se 
învârte, precum şi soarele.” 

Occidentul a aşteptat încă vreo şapte secole ca să ardă 
pe rug pe cei ce susțineau aceasta! 

Această tradiție a şcolii  „flozofico-geografică” 
perpetuată în Bizanţ şi în lumea romană dunăreană, îşi are 
originile în Geţia, unde a fost introdusă de Deceineus, potrivit 
informației din „Getica” lui Iordanes şi „„Geografica” lui 
Strabon, pe care le-am expus la finele primului capitol. 

În cele ce urmează nu ne vom ocupa de istoria politico- 
militară a românilor, ci de istoria religioasă a acestora şi a altor 
neamuri vecine. 


O SCURTĂ ISTORIE A BISERICII 
CREŞTINE ÎN DATE 


Puțin ştiu că un străromân numit Dionisie cel Smerit 
(Exiguus), călugăr din Dobrogea (470-550 d.Hs.), a creat în anul 
525 „Cronologia creştină”, aşezându-L pe Mântuitorul nostru 
Iisus Hristos în centrul istoriei. 

El a calculat că Hristos s-a născut în anul 753 de la fondarea 
Romei, acest an devenind anul 1 al erei creştine. Tot el a socotit 
că toate evenimentele de dinainte, vin descrescând spre Hristos, 
iar cele de după Hristos cresc odată cu Trupul Său Tainic, 
Biserica. 

Socotesc că dacă neamul românesc s-a remarcat cu 
ceva, marcând pentru totdeauna Istoria Universală, a făcut- 


* Daşcov. S. B. : Op. cit. pag. 507 
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o prin getul romanizat Dionisie cel Smerit şi „Cronologia” 
sa! 

Aceasta se întâmpla pe vremea când alt trac romanizat 
din neamul bessilor sud-dunăreni, născut în Tauresium lângă 
Dunăre, Iustinian împăratul „romeilor” numiți de goți şi de toți 
germanicii: „valahi”, închina lui Hristos splendida catedrală 
„Sfânta Sofia” din Constantinopol, exclamând, în 15 decembrie 
537: „Mărire lui Dumnezeu care m-a socotit vrednic de 
înfăptuirea unei asemenea minuni. Eu te-am învins o0, 
Solmoane!” 

Deci, revenind la tema propusă, prezentăm succint 
câteva evenimente majore de istorie creştină: 

Anul 1: Naşterea Mântuitorul nostru lisus Hristos, din 
Fecioara Maria, în Betleem. 

Anii 30-34: Activitatea publică, răstignirea şi Învierea 
Mântuitorului. Pogorârea Duhului Sfânt. „Sciţii” din Pont sunt 
menționați ca auzind Evanghelia „în limba lor” (Faptele 
Apostolilor 2, 8-9) (Daco-geţii erau numiţi în epocă „sciți”, ca 
şi coloniştii greci din Pontul Euxin, deoarece erau eliberați, mai 
corect spus ocupați de romani de sub jugul sciţilor). 

Începuturile propovăduirii Apostolilor. 

Ovidiu, exilat la Tomis descrie în Metamorfozele, 
situaţia destul de precară în care trăiau geții localnici 
datorită deselor incursiuni prădalnice ale sciților. Geţii 
ocupați cu un secol înainte de romani, aşteptau un 
Mântuitor. 

lată textul: „Şi zbârnâie în vânturi cumplitele 
săgeţi,/ Şi-i cotropesc barbarii pe liniştiţii geţi.../ Văzduhul 
sângerează spre Istros ca un rug./ Vin cetele sarmate şi 
pământenii fug./ Din biata lor strânsură, se-alege fum şi 
praf/ Vin cetele sarmate la-ngrozitorul jaf./ Trec cete 
peste Istros, în groaznic uragan,/ Şi-i jefuit la sânge 
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sărmanul pământean. / lar când se-ntore spre Istros, 
mulțimi, barbari sarmati, / Duc vite şi duc care şi mii de 
prinşi legaţi.../ Cum să-şi mai scoată plugul în ţarini la arat / 
Sărmanul get? Şi-i timpul adesa liniştit/ Dar tremurăm de 
spaima războiului cumplit”.*! 

Anul 49: Sinodul Apostolic din Ierusalim (Faptele 
Apostolilor 15, 1-33). Acest Sinod Apostolic a stat totdeauna 
ca model al sinodalităţii Bisericii. Formula folosită în toate 
deciziile mari ale Sinoadelor Ecumenice atunci când formulau 
dogme era: „Părutu-s-a Duhului Sfânt şi nouă” (Faptele 
Apostolilor 15, 28). Alături de Sfinții Apostoli, aici sunt 
menționați primii preoți creştini, urmaşi legitimi ai Apostolilor, 
care decid asupra problemelor de credinţă creştină. 

Anul 60: Răstignirea Sfântului Apostol Andrei pe o 
cruce în formă de „X”, în Patras, crucificarea în acest mod fiind 
ultima sa dorință, împărtăşită mai apoi şi de fratele său, Sfântul 
Apostol Petru, amândoi socotindu-se nedemni de „a preaslăvi 
pe Dumnezeu” (Ioan 21, 19) pe o cruce asemenea celei a 
Mântuitorului. Sfântul Apostol Andrei a propovăduit în Tracia, 
Bizanţ şi Dobrogea. Potrivit hotărârilor sinodale ortodoxe el este 
numit: „APOSTOLUL ROMÂNILOR”. 

Anul 90: Ereticii creştini gnostici numiţi „marcioniţi”, 
precum şi „nicolaiţii”, promovează „biteismul” adică existența 
a doi zei. Unul bun şi altul rău. 

Anii 101-106; Dacia este transformată în provincie 
romană. Împăratul Traian emite edicte de prigonire a creştinilor. 
Începe lungul şir al martirilor creştini ai neamului nostru. 
Dobrogea fiind inclusă mai de timpuriu în imperiu a suferit şi 
persecuția lui Nero. 

Anul 156: Apare erezia „montanismului”, mişcare 
religioasă extremistă semi-creştină care  propovăduia, ca şi 


321 Ovidiu, Op. cit, pag. 10 
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sectarii de azi, imediata venire a Domnului, care îi va mântui 
numai pe ei. În loc de preoţi aveau profetese. 

Anul 177: Apare lucrarea Sfântului Irineu de Lugdun 
(Lyon) „Contra ereziilor”, prima lucrare anti-sectară a 
Bisericii. 

În tot secolul al II-lea, al III-lea şi începutul sec. al IV- 
lea, lumea elenistică devine un creuzet în care se amestecă 
diferite filozofii şi teologii, dând naştere celor mai bizare forme 
de înţelegere a celor trei faze ale existenței lumii: creaţie, 
existență şi sfârşit. Creştinismul îşi face loc cu greu în această 
lume în care „gnoza” (cunoaşterea) era zeiţă. Numeroase grupări 
gnostice încearcă să creeze un creştinism gnostic. Pentru aceasta 
compun diferite pseudo-evanghelii, pe care le atribuie diferiților 
Apostoli sau apropiați ai Mântuitorului, pentru a le da 
credibilitate, şi astfel a-şi justifica ereziile. În acest context apare 
şi aşa-zisa „Evanghelie a lui Iuda” creaţie a ereticilor 
„docheţi”. 

Docheţii susțineau că Trupul lui Hristos este ireal, 
adică „o părere” („docheo”- „a părea”). Iisus Hristos „apare” 
în această falsă evanghelie uneori ca om matur, alteori copil, 
alteori râzând de propria Sa persoană umană trupească, pe care o 
desconsideră şi împotriva căreia face un plan secret cu Iuda, 
pentru a o distruge. În aceste pseudo-evanghelii Hristos nu 
este „Dumnezeu adevărat din Dumnezeu adevărat” ci doar un 
„eon” (emanaţie) al lui Dumnezeu Tatăl. 

Mediatizarea excesivă acum a acestei pseudo-evanghelii 
are legătură cu noile secte gnostice apărute în America şi Europa 
Vestică. Prezentată ca o „descoperire epocală, despre care n- 
a ştiut nimeni, nimic, până acum, ascunsă de către Biserică”, 
aşa-zisa „Evanghelie a lui luda” este, de fapt, de sute de ani 
material de studiu pentru elevii şi studenții din anul I de la 
teologie, în lecţia numită: „Evanghelii apocrife gnostice”. 
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Anul 240: Un tânăr iranian numit Mani fondează 
erezia: „maniheistă” care vrea să unească într-un tot: iudaismul, 
zoroastrismul, creştinismul, gnosticismul şi mytraismul. 

Anul 304: Mai mulţi preoți şi creştini daco-romani sunt 
martirizați de către Dioclețian. Creştinismul stră-românesc 
cunoaşte o expansiune fără precedent. Deşi izvoarele antice 
creştine sunt puţine şi laconice se cunosc aproximativ 14 
episcopii, arhiepiscopii şi mitropolii cu jurisdicție peste tot 
teritoriul locuit de stră-români, azi ocupat în mare parte de 
popoarele slave vecine: bulgari, sârbi, ucraineni şi ruşi, veniţi 
aici în valuri succesive, abia după vreo 300-400 de ani, 
începând cu sec. al VII-lea.” 

Anul 313: Edictul de tolerare a creştinilor, emis de către 
Sfântul Constantin cel Mare. 

Din această perioadă avem: - „Donariumul de la 

Biertan” Jud. Sibiu. 

În anul 1775 s-a descoperit la Biertan, lângă Sibiu, o 
plăcuță de bronz cu inscripția latină: „EGO ZENOVIVS 
VOTVM POSVI”. („Ego Zenovius votum posui”. Tradus: „EU 
ZENOVIE MI-AM ÎNDEPLINIT FĂGĂDUINȚA”. Sub tăblița 
votivă este „MONOGRAMUL CREŞTIN” (Siglă într-un 
cerc, cu inițialele: lisus Hristos Pantocrator sau Atotstăpânitor). 
Acest monogram a apărut abia în vremea Sfântului Constantin 
cel Mare. 

Datorită faptului că modelul de adresare către divinitate a 
dedicantului este cel latin păgân, (aşa îşi îndeplineau 
făgăduinţele strămoşii noştri înainte de creştinare), iar 
monograma pandantiv era a Mântuitorului lisus Hristos, se 
deduce uşor data la care a fost făcut acest donarium. Adică, 


* Mircea Păcurariu. Istoria Bisericii Ortodoxe Române, vol. 3, pag 530-533. Ed. 
Institutului Biblic Bucureşti 1997 
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imediat după edictul din 313, prin care creştinismul era eliberat, 
dedicantul fiind un păgân roman încreştinat. 

Având în vedere că a fost descoperit în Ardeal, apoi că 
dedicantul era creştin şi latin, donariumul este o dovadă de 
necontestat a continuității romane aici după retragerea 
aureliană (270-275 d. Hs.). 

Forma numelui Zenovius, reprezintă un exemplu de 
vetacism, înlocuirea lui b cu v, (Zenobius > Zenovius), fenomen 
fonetic existent şi, de exemplu, în greaca clasică Barbara > 
greaca modernă Varvara, fenomen invers betacismului, în care v 
se înlocuieşte cu b, fenomen pe care îl întâlnim, de exemplu, în 
latină: veterānus > iar în română: bătrân. 

Anii 313-324: Fiind de neam geto-bess, din Sirmium de 
lângă Dunăre, împăratul Constantin cel Mare reface 
„Municipium Tropaeum Traiani” din Dobrogea, înzestrând 
cetatea cu patru bazilici creştine. El dăruieşte marea cetate 
Tomis fiicei sale Constantia, soţia împăratului Liciniu, după 
modelul de dărnicie a lui Alexandru Macedon care dăruise o 
cetate tracică surorii sale Tesaloniki. 

Constantin cel Mare a construit un pod peste Dunăre şi 
biserici la nord de Dunăre la „Sucidava” precum şi în alte cetăţi, 
însă cele mai cunoscute din izvoarele antice sunt cele din 
Dobrogea în cetăţile Tomis-Constatia, Histria, Noviodunum, 
Troesmis, Dinogeţia şi Ca(r)pidava. Este de remarcat şi 
informaţia din literatura sacră că: vedenia Sfintei Cruci şi 
inscripţia cu stele: „În acest Semn vei învinge!” s-a petrecut 
la Dunăre, iar după alţii, la porţile Romei. ”” 

Despre stăpânirea Daciei şi  ctitorirea a numeroase 
biserici dar şi temple închinate „Soarelui nebiruit” - „Sol 
invictus”, împăratul însuşi zice: „Prin faptele săvârşite 
împotriva uzurpatorilor (ginerele său Licinu şi Maxentius 


33 Mineiul lunii mai, ziua a douăzeci şi una 
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n.n.), sunt mai presus decât Traian, prin reluarea ținuturilor 
pe care el le dobândise mai înainte.” 

Anul 325: Primul Sinod Ecumenic din Niceea, 
condamnă pe ereticul Arie, care propovăduia că Dumnezeu Fiul 
este o creatură a Tatălui. Biserica formulează prima parte a 
„Crezului”, arătând „deoființimea Fiului cu Tatăl”. Se fixează 
modul tinerii Paştilor, precum şi numeroase alte Sfinte Canoane. 

Anul 330: Sfântul Constantin mută capitala Imperiului 
Roman de la Roma în Bizanţ care este reconstruit şi primeşte 
numele: „Oraşul lui Constantin” sau „Constantinopolis”. Roma 
se consolează cu un: „Arc de triumf al lui Constantin”, care 
există şi azi şi care alături de „Columna lui Traian” este încă 
un certificat de naştere a nobilului popor român, cu frize din 
războaiele dacice, având ca elemente distinctive patru statui 
mari reprezentând doi nobili daci şi doi ţărani daci 
maiestuoşi. 


3 (Caesares, 24) (Vezi: I. Barnea şi O. Iliescu: „Constantin cel Mare” Ed. 
Științifică şi Enciclopedică Bucureşti, 1982, pag. 67-120, precum şi 
I.Barnea, „Les monuments paleochretiens de Roumanie”, Roma, 1977, p.1, 
22-23 şi 206 
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O legendă, din vremea când francezii se credeau urmaşi 
ai tracilor fugiţi din Troia şi pe baza acelei credinţe greşite şi-au 
numit oraşul „Paris”, iar împrejurimile „Câmpul lui Matre” 
şi „Câmpiile Elizee”, spune că împăratul ar fi fost interpelat de 
un senator cu următoarele cuvinte: 

„„ - De ce tarabostesi daci neînlănţuiți şi nu patricieni 
romani? 

Împăratul Constantin cel Mare i-ar fi răspuns: 

- Când veţi conduce voi imperiul o să aşezaţi pe arcurile 
voastre de triumf pe strămoşii voştri. Acum îl conduc eu şi îi 
venerez pe strămoşii mei! *% 

Anul 343: În sinodul de la Laodiceea „se interzice 
pentru totdeauna rugăciunea împreună cu ereticii sectari”. 

Tot în acest an gotul Wulfila (care a îmbrățișat erezia lui 
Arie) traduce, pe teritoriul țării noastre, Biblia în limba gotă, 


325 J. Claude Mikelle: „Anecdotes ”, Paris, 1898 
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creând alfabetul gotic. Este prima Biblie tradusă într-o limbă 
germanică. 

Anul 363: În Sinodul din Laodiceea Biserica adună 
laolaltă şi aprobă canonul „Cărţilor Noului Testament”, mai 
puţin Apocalipsa, care este lăsată separat. (lată când s-a 
constituit, şi de către cine, Noul Testament aşa cum îl avem 
azi!). 

Anul 369: Atestare documentară a Mitropoliei 
Tomisului. 

Anul 372: Sfântul Sava este martirizat prin înecare în 
râul Buzău. 

Anul 379: Se despart sărbătorile Naşterii şi Botezului 
Domnului. Naşterea se serbează de acum în toată Biserica în 25 
decembrie, după tradiția apostolică antiohiană. 

Anul 380: Apar „Constituţiile Sfinților Apostol”. 
Colecţie de scrieri din vremea Apostolilor până la 380. 

Anul 381: Al doilea Sinod Ecumenic la Constantinopol. 
Erezia lui Macedonie care zicea că: „Duhul Sfânt este inferior 
Tatălui şi Fiului”, este condamnată. Mai sunt condamnați 
ereticii „sabelieni”, „donatişti” şi „apolinarişti” care amestecau 
ipostasurile treimice. Se adoptă a doua parte din „Crez”. 

Anul 390: Se naşte la Durostorum, pe Dunăre, cel mai 
mare general roman de origine geto-dacică Aetius Flavius. 
Comandant al întregii armate romane de apus, consul şi 
patrician. În 20 iunie 451 pe câmpiile Catalaunice (Franţa de 
azi), îl zdrobeşte pe hunul Attila numit de creştini: „Biciul lui 
Dumnezeu”. Hunii dispar din istorie. Duce războaie cu goții, 
francii burgunzii şi vizigoții. În 21 sept. 454 este asasinat la 
Roma din porunca împăratului Valentinianus care se temea să nu 
devină împărat în locul fiului său Petronius. El este socotit de 
istorici ultimul mare general al Imperiului Roman de Apus. 
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Anul 391: Împăratul Teodosie cel Mare, trac din tribul 
moeso-bess dunărean, interzice cultele păgâne din imperiu. 

Anul 394: Acelaşi împărat interzice jocurile olimpice. 

Între sec al IV-lea şi al VI-lea, până la venirea primelor 
triburi slave (sec al VII-lea), Dioceza bizantină Dacia avea 
următoarele Prefecturi: Dacia Ripensis, Moesia Superior, Dacia 
Mediterranea, Dardania, Praevalitana şi pe o perioadă destul de 
lungă şi Thesalia. Dioceza Tracia avea în componență 
prefecturile: Moesia Inferior,  Sciţia, Haemimontus, Europa, 
Panonia şi Rhodopa. În toate aceste prefecturi, precum şi în cele 
ale Diocezei Macedonia şi în tot Iliricul, limba preponderentă 
era latina populară (,,Vetus latina”, sau „„Vulgata”) care se va 
transforma încet, încet, în limba şi dialectele româneşti. Invazia 
masivă a slavilor, începând cu anul 602 a perturbat grav acest 
proces, în unele cazuri oprindu-l definitiv.*% 

Anul 404: Fericitul Ieronim traduce Sfânta Scriptură în 
limba latină populară „„Vulgata”. 

Anul 414: Trece la Domnul cel mai mare episcop al 
geto-dacilor romanizați Sfântul Niceta de Remesiana, care avea 
o biserică plutitoare pe Dunăre. 

Anul 415: Sfântul loan Casian Romanul, originar din 
Dobrogea, întemeiază în Franța primele lor două mănăstiri, în 
Marsilia. El scrie „Despre aşezămintele monahale” şi „Despre 
tămăduirea de cele opt păcate principale”, despre „Convorbiri 
cu fraţii” şi, „Despre Întruparea Domnului, împotriva lui 
Macedonie”. ÎL apără, împreună cu Sfântul Gherman mitropolitul 
Tomisului, pe Sfântul loan Gură de Aur. Este întemeietorul 
monahismului apusean, după modelul răsăritean. 

Anul 431: Sinodul al III-lea Ecumenic îl condamnă pe 
Nestorie care afirma că Maica Domnului este: „Născătoare de 


%$. B. Daşcov - „Împărați bizantini”. Ed. Enciclopedică, Bucureşti, 1999 , 
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Om”. Sinodul arată că: „În Hristos sunt două firi unite ipstatic 
în aceeaşi Persoană—lisus Hristos”. Datorită faptului că firile 
sunt unite ipostatic, Maica Domnului este, cum zice şi Scriptura: 
„Născătoare de Dumnezeu”. „Vei naşte Fiu...acesta va fi mare 
şi Fiul Celui Prea Înalt se va chema” (Luca 1, 31-32). 

Anul 448: În Sinodul de la Toledo, în Spania, se 
introduce în „Crez” erezia „Filioque”, adică „Duhul Sfânt ar 
purcede şi de la Fiul”, nu numai de la Tatăl. 

Anul 451: Sinodul al IV-lea Ecumenic din Calcedon, 
condamnă erezia „monofizită” promovată de Euthie, care afirmă 
că în Hristos este doar firea dumnezeiască, cea umană fiind 
absorbită de cea divină. Sinodul afirmă că: „Hristos este 
desăvârşit în dumnezeirea Sa şi desăvârşit în omenitatea 
Sa”. Apar în Orient bisericile istorice necalcedoniene sau 
monofizite. Prima schismă. 

Anul 476: Cade Roma sub herulul Odoacru. Bazileii 
Bizanțului sunt de acum unicii succesori ai Imperiului Roman. 

Anul 491: Biserica Armeană se separă administrativ şi 
canonic de Bizanţ şi de Roma. Adoptă în 551 monofizitismul. 

Anul 520: Papa Hormisdas foloseşte pentru prima dată 
tortura împotriva ereticilor manihei. 

Anul 525: Sfântul Dionisie cel Smerit din Dobrogea 
creează „Cronologia Creştină”. Hristos este aşezat de către 
un stră-român în CENTRUL ISTORIEI. 

Anul 533: Aşa numiții „Călugări sciți” (din Sciţia 
Mică”- Dobrogea) îl influențează pe împăratul Iustinian să 
impună printr-un edict formula dogmatică greşită (eretică): 
„Unul din Treime a pătimit în trup”, cu scopul de a apropia 
pe ortodocşi de monofiziții moderați. Nu s-a păstrat poziția 
Sfântului Dionisie cel Smerit față de această erezie a 
consângenilor săi împăratul şi călugării eretici. 
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Anul 536: Iustinian zideşte Biserica Sfinţilor Apostoli 
din Constantinopol, necropolă imperială şi loc de adăpostire şi 
venerare a tuturor moaştelor din vechime, inclusiv ale unor 
Sfinți Apostoli. 

Anul 545: Iustinian, prin Novela XI, creează 
arhiepiscopia „Justiniana Prima”, cu jurisdicție şi autocefalie 
peste sudul şi nordul Dunării, în Oltenia şi Banat, ridicând „o 
mulțime de cetăţi” în nordul Dunării, mutând acolo prefectura 
din Panonia, după cum însuşi spune: „în fericita noastră patrie, 
în care a vrut Dumnezeu să venim în această lume pe care a 
făcut-o E1...”. Tot în această epocă sunt atestate primele cuvinte 
în limba stră-română: „Lorna, torna fratre!” (Intoarce-te, 
întoarce-te frate!”). 

Anul 565: Trece la cele veşnice, IUSTINIAN cel mai mare 
împărat roman al Bizanțului. Agatyas din Myrina spune 
despre el: „S-A DOVEDIT A FI ÎMPĂRAT ROMAN NU 
NUMAI ÎN VORBĂ CI ŞI ÎN FAPTĂ”. 

Anul 570: Se naşte la Mecca Mahomed. În 622 începe 
„era musulmană”. Evenimentul se numeşte „„Hegira” sau „Fuga 
lui Mahomed de la Mecca la Medina”. 

Anul 610: Bizanțul abandonează limba latină ca 
limbă oficială a imperiului,  înlocuind-o cu greaca. Se 
sfârşeşte dinastia celor 41 de împărați romani de Apus şi de 
Răsărit de origine traco-latină. 

Anul 626: Avaro-slavii sunt învinşi de bizantini care 
închină victoria Fecioarei Maria, compunând „Imnul 
acatist”: „„Apărătoare Doamnă, pentru biruință, mulțumiri, 
mântuindu-ne din nevoi, aducem ţie noi robii tăi. Şi ca ceea ce ai 
stăpânire nebiruită, mântuireşte.ne din toate nevoile, ca să îţi 
cântăm ție: Bucură-te Mireasă Pururea Fecioară!”. 


37 Agatyas din Myrina VII, p.150, după: Daşcov.S.B.: „Împărați Bizantini” 
Ed. Enciclopedică, Buc. 1999, pag. 90 
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Din anul 602, peste populația tracă romanizată din 
Balcani se aşează bulgarii, care vor fi creștinați de către 
autohtonii stră-români şi în mod oficial prin misionarii Chiril şi 
Metodiu, trimişi de Bizanţ, abia în 862. 

Alfabetul celor doi frați se va numi „chirilic” şi va fi 
adoptat de toţi slavii care vor veni aici în valuri succesive timp 
de două veacuri, impunându-l şi românilor. Triburile slave rup 
legătura seculară a romanităţii nord-dunărene de cea sud- 
dunăreană, pe care o asimilează treptat. 

Anul 640: Distrugerea de către sarazinii musulmani a 
Bibliotecii din Alexandria. Sunt arse 300.000 de cărți, 
considerate de prisos de vreme ce, în opinia lor: „Coranul 
conține toată înţelepciune lumii!”. 

Creştinii din Egipt sunt islamizaţi prin teroare. Aceeaşi 
soartă o au şi cei din Siria şi din Ţara Sfântă. Patriarhiile: 
Ierusalimului, Antiohiei Siriei şi Alexandriei Egiptului suportă 
această teroare mai bine de 1000 de ani, aşa încât Patriarhia 
Antiohiei are acum mai puțin de 200.000 de creştini. 

Anii 649-681: Începe creștinarea Angliei şi a Saxoniei. 

Anul 679: Începe creştinarea Olandei şi Germaniei 
nordice. Sfântul Bonifaciu încearcă evanghelizarea tuturor 
germanilor în 718. 

Anul 681: Al VI-lea Sinod Ecumenic, numit Trulan, la 
Constantinopol. Este condamnată erezia „monotelistă”, adică, în 
Hristos ar fi doar voința divină. Sinodul arată că voința umană a 
Mântuitorului se supune liber consimțit voinţei divine. 

Anul 730: Împăratul Bizanțului Leon al III-lea începe 
perioada iconoclastă. Ordonă desfiinţarea cultului icoanelor şi 
înlocuieşte fresca şi mozaicurile din biserici cu chipuri de plante 
şi flori, precum şi cu „arabescuri”. Vistieria imperiului, fiind 
goală, se umple de argintul şi aurul topit al icoanelor, crucilor şi 
raclelor sfinte. 
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Anul 787: Sinodul al VII-lea Ecumenic. Condamnă 
erezia „iconoclastă” şi restabileşte cultul icoanelor. Se adoptă 
canoane împotriva amestecului statului în problemele bisericeşti. 
Se face distincţie între: „adorare” datorată doar lui Dumnezeu 
şi „cinstire” datorată lucrurilor sfinte şi sfinţite. Iată conţinutul 
dogmei: „Cei ce cinstesc icoanele se ridică cu mintea şi 
sufletul la amintirea şi cinstirea prototipurilor”. 

Anul 800: Carol cel Mare este încoronat de către papa 
Leon al III-lea împărat al francilor. 

Anul 843, 11 martie: Sinod la Constantinopol în care se 
reconfirmă toate hotărârile Sinoadelor Ecumenice şi se instituie 
„Duminica Ortodoxiei” în prima duminică a Postului Mare, în 
care Biserica celebrează biruința Ortodoxiei asupra tuturor 
rătăcirilor şi rătăciților de până atunci. 

Anul 897: Episcopie în cetatea lui „Gelu - Dux 
valahorum” (Ducele românilor) Dăbâca, lângă Dej. Sosirea 
triburilor maghiare conduse de Arpad. În acest context sunt 
pomeniţi voivozii români Seneslau (În trad.: „Popor vechi, 
autohton - de la „senes”- bătrân şi „laos” - popor), Glad (lat. 
gladius — sabie), Litovoi (În trad. : „lithos” — piatră iar „voi” 
este prescurtarea cuvântului: „voievod”, adică: Petru Voievod), 
etc. 

Anul 950: Conducătorul tribal ungur Gyula este botezat 
în Constantinopol şi duce cu sine un episcop bizantin misionar 
pentru unguri. 

Anul 955: Sfântul Cosma (+961) scrie cartea „Contra 
ereticilor” pe teritoriul Bulgariei, unde fiinţa secta „Bugomilii” 
(zeul bun), sectă maniheistă cu doi zei, care socotea că zeul cel 
ce a făcut lumea materială, care este toată rea, se numeşte: 
„Satanail”, opus lui Dumnezeu care era socotit bun. Această 
idee bogomilă a „lumii rele” au împrumutat-o toţi sectarii 
actuali. Bogomilii respingeau cultul icoanelor şi Liturghia. 
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Bogomilii au devenit religie de stat în Bosnia, provincie care 
apoi a fost islamizată în sec.al XV-lea. 

Unii cercetători ai „,Mitologiei române”, atunci când 
afirmă că în mito-geneza românescă există două principii, unul 
bun iar atul rău, „Fărtatul şi Nefărtatul”, se bazează pe teme 
mitice recent introduse în cultura noastră prin bogomilism. (Ex. 
Romulus Vulcănescu). 

Mitologia noastră promovează mai degrabă tema unui 
singur principiu: „cel al binelui”, „răul” fiind „o lipsă”, 
adică: lipsa binelui, sau principiul: „luminii”, întunericul fiind 
doar lipsa luminii, principiul vieţii, moartea fiind o lipsă a 
vieţii, lipsă ce se cere înlăturată imediat prin numeroase practici 
mitico-religioase (pe care le-am enumerat în cap. I), care se 
soldează totdeauna cu resurecţia: ÎNVIEREA. 

În strânsă legătură cu erezia bogomilă în sec. al XIV-lea 
sunt atestate primele comunități nomade de țigani în Imperiul 
Bizantin, aşezându-se mai ales în zonele locuite de vlahii Sud- 
Dunăreni, comunități numite în vlahă: „atinganos” care se 
traduce prin: „„mărginaşi” de la „atinga? care înseamnă „a 
atinge” şi „noss” = „a noastră (moşie)? deci „aşezaţi la 
marginea moşiei (satelor) noastre”: „tiganus”, țigănuş = 
„mărginaş”. 

Această populație indo-iraniană, care nu are nici o 
legătură de sânge cu indo-europenii arieni), a adus cu sine 
numeroase practici păgâne iraniene şi hinduse între care 
biteismul, adică doi zei, unul bun altul rău, ghicitoria, 
chiromanţia, fermecătoria şi vrăjitoria, care au alimentat 
bogomilismul. 

Fiind organizați social tribal în „kşatria”, care înseamnă 
în hindusă „asociaţie de războinici” sau „şatra”, țiganii erau la 
un nivel de civilizaţie care încă nu descoperiseră agricultura, 
însă erau neîntrecuți metalurgi. 
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Fiind expulzați din cauza bogomilismului şi 
nesocializării în ţările vecine Imperiului Bizantin, care era 
numit şi Imperiul Romeilor (Bizanțul era a I-a Romă), au 
preferat să se numească cu numele imperiului unde trăiseră ca 
nomazi mai multe generaţii. De aici numele de „roomi” sau 
„roomei”. 

Datorită faptului că Ţara Românească era Principat 
Bizantin şi a faptului că țiganii cunoşteau în parte limba vlahilor 
sud-dunăreni, numeroase „şutra-şatre” conduse de „bulibaşi” (de 
la turcescul „başa” sau „paşa” însemnând: conducător) au 
pătruns în Valahia, devenind robi în timpul Imperiului Otoman, 
mai ales pe vastele moşii ale mănăstirilor româneşti închinate 
„Locurilor Sfinte”. Au mai fost numiţi şi „samsari” de la 
vedicul: „samsara” care înseamnă „transmigrare”, occidentalii 
numindu-i „gipsy”. 

Anul 971: Înfiinţarea themei (provincie administrativă) 
bizantine. şi episcopiei „Paristrion”, în Dobrogea. 

Anul 988: Cneazul rus Vladimir primeşte creştinismul 
de la Bizanţ. Actul acesta are o importanță uriaşă pentru 
promovarea ortodoxiei după Marea Schismă din 1054 şi mai ales 
după căderea Constantinopolului sub turci, în 1453. 

Anul 1001: Ungurii, veniți în Panonia în 897, 
îmbrăţişează creştinismul apusean prin încoronarea de către papă 
a regelui Ştefan. 

Anul 1054: Marea Schismă. Biserica Apusului se 
desparte de Biserica din Răsărit. 

Până la acest moment existau cinci patriarhii istorice: 
Ierusalim, Roma, Constantinopol, Antiohia Siriei şi Alexandria 
Egiptului. Patriarhia Romei dorind stăpânirea asupra celorlalte, 
şi nereuşind, se separă. 

Se anatemizează reciproc. Anatemele vor fi ridicate doar 
după 911 ani în 1965. Biserica din Apus se va numi „Catolică” 
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iar cea din Răsărit „Ortodoxă”. Numele asumat este expresia 
obiectivului pe care şi-l propune fiecare: catolicii, să fie stăpâni 
peste „Biserica Universală”. (Cuvântul grecesc: „catholon” 
înseamnă: „universal”). Ortodocşii, să-şi păstreze cu orice 
preţ: „Dreapta credinţă”- „Ortodoxia”. 

Anul 1096: Începutul „Cruciadelor” pentru recucerirea 
locurilor sfinte de la musulmani. Toate au sfârşit lamentabil. 
Scopul lor ascuns era de a arăta supremația Apusului asupra 
Răsăritului. Acest scop ne-creştinesc a fost vădit de nesăbuita 
cucerire şi distrugere a Constantinopolului, din anul 1204, 
marele bastion de apărare a creştinătăţii în faţa musulmanilor. 

Anul 1137: Catolicii încep arderile pe rug ale ereticilor. 

Anul 1165: Episcopie şi mănăstire lângă Zalău. 

Anul 1181: Se naşte Sfântul Francisc de Assisi, 
întemeietorul Ordinului călugăresc Franciscan Minorit (+ 1226). 

Anul 1204: Cruciații, în loc să recucerească Țara Sfântă 
de sub musulmani, dau o lovitură care se va dovedi fatală 
milenarei civilizaţii creştine răsăritene, cucerind 
Constantinopolul. Întemeiază Imperiul Latin. 

Într-o scrisoare papa Inocenţiu deplânge deturnarea 
cruciadei: „În loc să cuceriţi Ierusalimul aţi cucerit 
Constantinopolul... V-aţi întins mâinile asupra bisericilor 
smulgând plăcile de argint din altare, spărgând sacristiile, 
furând icoane, cruci şi relicve, Biserica grecească văzând 
numai sălbăticii şi fapte diavoleşti din partea latinilor ”.*% 

Balcanii intră în componenţa Țaratului Româno-Bulgar 
cu capitala la Târnovo, condus de dinastia vlahă a „Asăneştilor”, 
începând din 1185. 

Ioniță Asan primeşte coroana regală de la papa Inocenţiu 
al III-lea. Supranumit  Kaloianu (lon cel Frumos), intră în 


328 Daşcov: „Împărați bizantini”. Ed. Enciclopedică. Bucureşti 1999, pag. 
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conflict cu noul împărat latin şi catolic al Bizanțului Balduin I, 
pe care îl capturează într-o luptă. Îi scoate ochii, apoi îl 
condamnă la moarte. Imperiul româno-bulgar sfârşeşte prin 
slavizarea totală a căpeteniilor, apoi prin înglobare în Imperiul 
Otoman. 

Anul 1241: Marea invazie tătaro-mongolă. „Codexul 
Mănăstirii din Luxemburg” descriind invazia şi efectele ei, ne 
lasă prima mărturie scrisă despre unele oraşe din 
Transilvania: „În anul 1241 de la întruparea Domnului, în 
duminica Paştilor (31 martie), peste codrii Carpaţilor au 
năvălit tătarii în Rodna, un târg al ungurilor, omorând 4000 
de oameni, ...în martea aceleiaşi săptămâni (2 mai) au fost 
omorâţi în Târgul NOSA (Bistriţa) 6014 creştini, .... De 
asmenea în joia misericordiei (11 aprilie) au căzut în oraşul 
nostru Hermannsdorf mai mult de 10000 de oameni”. Este de 
remarcat că documentul precizează localitățile ungureşti şi 
săseşti catolice, iar când vorbeşte despre Bistriţa se afirmă 
că: „au fost omorâţi în Târgul NOSA (Bistriţa) 6014 
creştini”, fără să fie asumaţi aceşti creştini nici de saşi nici de 
unguri. 
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Şi în alte documente ale acelor vremuri când se vorbea 
despre necatolici, adică despre ortodocşi, care au căzut, mai ales, 
pradă invaziilor musulmanilor, erau numiţi simplu: „creştini”, 
fără să se adauge obişnuitul „schismatici "(vezi documentele 
despre Cruciade). 

Nu există nici un document care să ateste faptul că saşii 
ar fi venit în Bistriţa, mai repede de imigrația săsească provocată 
de decretul regelui Bella al IV-lea din 1246, când s-au aşezat şi 
în Domneşti şi Herina, sate pe care saşii le-au numit: 
„„Mon(a)chsdorf”, în traducere: „Satul călugărilor”, nume care 
atestă existenţa unor mănăstiri anterioare venirii saşilor aici." 

Apoi, ținând seama că la venirea saşilor aceştia nu au 
întemeiat o localitate nouă cu nume săsesc, ci au păstrat 
numele  „„BISTRICHE”, nume păstrat de la localnicii români, 
putem trage concluzia că acei: „6014 creştini” nu erau saşi, ci 
erau români ortodocşi, urmaşi ai tribului tracic al besilor. Aşa 
cum am mai spus numele Bistriţei vine de la „Bess ter ze”, 
adică: „țara pe care Dumnezeu a dat-o bessilor”. 

Ne întemeiem afirmația şi pe baza unei descoperiri 
recente. La săpăturile efectuate lângă biserica evanghelică 
lutherană din centrul Bistriţei, arheologii au descoperit o 
fundaţie mai mare decât a bisericii actuale care este şi aşa foarte 
mare. Se pare că fundaţia era a unei bazilici romanice străvechi, 
anterioare venirii ungurilor şi saşilor. Urmele unei asemenea 
uriaşe bazilici justifică şi existenţa unui număr mare de locuitori 
ai oraşului. 

Apoi, faptul că Viişoara este numită „Bessi nev” (Satul 
nou al bessilor-cumanilor) sau „Villa paganis”, ne face să 
credem că acei creştini ucişi de tătari erau localnicii români 
străvechi, în locul cărora au fost colonizați saşii. 


% N. Iorga. Istoria românilor din Ardeal şi Ungaria, Ed. Ştiinţifică şi 
Enciclopedică, Bucureşti, 1989, pag. 53 
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Pentru susţinerea pe bază documentară a afirmației vom 
reproduce scrisoarea papei Grigore al IX-lea, din 1234, către 
regele ungar Bela al IV-lea: 

„Episcopul Gregoriu salută pe iubitul fiu întru Hristos pe 
regele Bela... precum am înţeles, în Episcopia Cumanilor se 
află nişte popoare care se numesc Valahi şi cu toate că cu 
numele ei se socotesc a fi CREŞTINI (S.L.N.), însă sub această 
credinţă având diverse rituri şi datini, fac fapte contrare acestui 
nume. Căci disprețuind Biserica Romană, nu primesc Tainele 
Bisericii de la veneratul nostru frate. ..episcopul cumanilor, care 
e diecezanul locului, ci de la nişte pseudo-episcopi care țin 
ritul grecilor şi mulți unguri şi germani..., ca să poată locui 
acolo, trec la dânşii. Şi aşa făcându-se un popor cu aceşti Valahi, 
dimpreună cu ei disprețuiesc pe episcop şi primesc susnumitele 
Taine, întru mare scandal, ale ortodocșilor şi întru multă scădere 
a credinţei (noastre) creştine (catolice). 

Aşadar, din diversitatea riturilor să nu se nască 
pericole...şi ca prezişii Valahi... să nu meargă la episcopii 
schismatici (ortodocşi),...ordonăm să le aşezi lor un episcop 
potrivit (catolic). Şi fiindcă tu, ca principe catolic ai făgăduit 
prin jurământ... că vei întoarce pe toți neascultătorii Bisericii 
Romane la ascultarea acestei Biserici din ţara ta...vei sili pe 
susnumiţii Valahi să primească pe episcopul pe care li-l va da 
lor Biserica (Catolică n.n.) şi să-i rânduieşti lui venituri 
destule...de la dânşii...(căci) nu ţi se cuvine a ţine în regatul tău 
atari schismatici... 

Dat în Perugia la 18 Calende ale lui Decembrie (1234), 
anul VIII al pontificatului nostru!”.5% 

Din acest document papal reiese clar cine sunt 
„creştinii” din documentul primei atestări a cetății Bistriţa. 


3 Jrineu Mihălcescu „Istoria Bisericii Române” Ed. a IV-a Ed. 
„Cugetarea... ” Buc. 1941, pag. 28-29 
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Apoi se dovedeşte că „Valahii” erau foarte bine organizați 
bisericeşte, având mai mulţi episcopi ortodocşi: „nişte pseudo- 
episcopi care ţin ritul grecilor”; că erau foarte numeroşi şi 
organizați politic  de-sine-stătător în  „popoare”, adică 
străvechile noastre „Ţări”; că noii veniți, atât ungurii cât şi 
saşii, erau aşa de puţini şi slabi în credința catolică, încât erau în 
pericol să-şi piardă identitatea: „....ca să poată locui acolo, trec 
la dânşii”; că trebuie siliţi Valahii schismatici (ortodocşi) să 
devină catolici şi să plătească pe episcopul catolic, care nu-i 
reprezenta; etc. 

Înfruntând atât autoritatea regală maghiară cât şi pe cea 
papală, românii au rămas tari în credinţa şi „datinile” lor. Datina 
reprezintă dreptul consuetudinal căruia s-au supus românii două 
mii de ani.”! Abia după marea invazie tătară, episcopiei catolice 
a Cumaniei i-a fost restrânsă autoritatea doar peste zonele 
moldovene şi muntene, prin crearea episcopiei catolice a 
Transilvaniei. 

Anul 1270: Se construieşte actuala catedrală 
protopopială ortodoxă din Bistrița pe locul celei distruse de 
tătari, care se pare că avea ca protector (hram) pe Sf. Nicolae, în 
stil pregotic, de către călugării minoriți, pe mormântul unui 
călugăr legendar numit loan Căpraru, venit aici din părțile 
Bizanțului şi care, potrivit unei legende ungureşti, a oficiat o 
slujbă în prezența regelui Ungariei la care toată mulțimea 
răspundea „Kyrie eleison” sau „Chiralesa” (gr. „Doamne 
miluieşte”), iar regele impresionat de aceasta, a pus numele 
satului respectiv: Chiraleş. 

Anul 1274: Thesalia cu capitala la Thesalonic, numită 
„Marea Valahie” refuză hotărârile Sinodului de Unire cu 
latinii, de la Lyon. 


31 N. Feier, „Panteonul bistrițenilor, Ed. Karuna Bistrița 2005, pag. 18 
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Anul 1341. Sinod la Constantinopol în Biserica 
Vlaherne,*”? în care Isihasmul”, curent monahal iniţiat de 
Sfântul Grigore Palama, care promovează rugăciunea inimii şi 
minţii, precum şi vieţuirea sihastră (isihastă), în tăcere şi 
rugăciune continuă, este aprobat de Biserica Ortodoxă. 

Anul 1359: Este recunoscută Mitropolia Ţării 
Româneşti, cu sediu la Curtea de Argeş. Până atunci mitropolia 
a funcționat la Vicina, în Dobrogea. Trece la Domnul Sfântul 
Grigorie de Palama. 

Anul 1370: Este atestată Mitropolia Ortodoxă la Severin. 
Construirea Vodiţei şi Tismanei. 

Anul 1386: Convertirea la creştinism a regelui Poloniei 
Wladislav Jagielo. Încreştinarea oficială, în rit apusean, a 
Poloniei. 

Anul 1401. Recunoaşterea de către Bizanț a Mitropoliei 
Moldovei. Atestarea Mănăstirii Moldovița. 

Anul 1410: Pre-reforma. În Apus în urma unor convulsii 
socio-religioase are loc protestul împotriva abuzurilor clerului 
catolic, fenomen numit „protestantism”. La Praga, din poruncă 
papală, sunt arse cărțile lui Wycliff. Hus este excomunicat din 
Biserica Catolică. Jan Hus condamnă comerțul cu indulgente. 
Este ars pe rug în 1415. 

Anii 1438-1439: „Sinodul unionist” de la Florenţa şi 
Ferarra. Pentru a primi ajutoare apusene contra turcilor, 
împăratul bizantin Constantin al XI-lea Paleologul proclamă 
unirea Bisericilor Ortodoxe şi Catolice prin acceptarea de către 
delegația ortodoxă (inclusiv cea românească) a celor patru 
puncte numite „„Florentine”: „Primatul papal”, „Filio-que”, 
„Purgatoriul” şi „Azima”. După întoarcerea acasă a delegaților 


32 Biserica vlahilor. Istoricul got Iordanes şi germanicii socoteau pe toți 
latinii vlahi, inclusiv pe ctitorul Bisericii şi al palatului Vlaherne, Constantin 
cel Mare 
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ortodocşi, Biserica Ortodoxă a dezavuat unirea, socotind că 
semnatarii ortodocşi au semnat sub presiune, în nume propriu, şi 
i-a pedepsit pentru aceasta. Unirea nu a fost acceptată decât de 
Biserica Armeană. 

Anul 1453, 29 mai: Turcii cuceresc Constatinopolul. 
Sfârşitul Imperiului Bizantin (330-1453).  Splendorile 
ortodoxiei cad sub iataganele semilunii. Începe cea mai 
neagră eră a ortodoxiei răsăritene. Rând pe rând cad sub turci 
toate națiunile ortodoxe, cu excepția ruşilor. 

Anul 1455: Inventarea tiparului. Prima Biblie tipărită de 
Gutenberg. 

Anul 1457: Ştefan cel Mare şi Sfânt urcă pe tronul 
Moldovei. Ctitoreşte celebrele sale mănăstiri. Stă scut Europei, 
împreună cu Vlad Ţepeş, împotriva turcilor. Este numit de papa 
Sixt: „Atletus Christi”. Este primul pas făcut de către catolici, 
spre canonizarea lui. 

Anul 1517: Călugărul catolic Martin Luther publică cele 
95 de teze, declanşând „Reforma protestantă”. Mai mulți 
principi germani adoptă lutheranismul, părăsind Biserica 
Catolică. Fiind excomunicat, Luther se căsătoreşte cu o fostă 
călugăriță catolică şi are cu ea copii. 

Anul 1525: Zwingli declanşează reforma în Elveţia. 

Anul 1532: Jean Calvin pune bazele reformei în Franţa. 
Ulterior şi o parte dintre unguri devin calvini (reformaţi). 

Anul 1534: Biserica Angliei se separă de Biserica 
Catolică, devenind „Biserica Anglicană”. Protestantismul se 
răspândeşte în nord şi spre est ajungând şi în Transilvania. 

Anul 1535. Apar anabaptişii, sectă protestantă care 
pentru prima dată botează din nou doar adulții, excluzându-i pe 
copii. Introduc comunitatea bunurilor şi poligamia. 
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Protestantismul european, numit aşa pentru că s-a dorit 
doar un protest față de abuzurile Bisericii Catolice, deviază grav 
sub aspect doctrinar: 

- Pune ca centru al doctrinei sale soteriologice 
„predestinaţia”, adică: „Dumnezeu pe cine voieşte îl mântuieşte 
şi pe cine nu voieşte îl osândeşte”. Dumnezeu, în concepția lor, 
este discreționar, asemenea seniorilor feudali. Chiar şi sub aspect 
filologic, Dumnezeu este numit de englezi: „Lord”, iar de către 
francezi: „Segnior”. 

- Pentru mântuire socotește că este nevoie doar de 


credință: „Solla Fide”. Singurul izvor al Descoperirii 
Dumnezeieşti este Scriptura, nu şi Sfânta Tradiţie: „Solla 
Scriptura”. 


- Pentru cunoaştere este nevoie doar de rațiune: „Solla 
ratio”. 

- Sunt desființate Sfintele Taine. Desfiinţând hirotonia şi 
implicit preoția sacramentală, conducătorii lor spirituali se vor 
numi de acum „pastori” (păstori şi învățători). 

- Sunt desfiinţate posturile. 

- Sunt abolite Sfânta Cruce şi Sfintele icoane. 

- Slujbele sunt reduse la simple lecturi din Biblie şi 
predici. 

Anul 1563: Începe în Occident „Contra reforma” prin 
hotărârile Conciliului de la Trident. 

Anul 1555: Pacea de la Augsburg. Germania se împarte 
între protestanți şi catolici pe baza principiului: „cujus regio 
eius religio” (a cui e regatul a aceluia este religia”. Principele 
hotărăşte cum să se închine supuşii săi). Aplicarea acestui 
principiu european a făcut mult rău ortodocșilor ardeleni. În 
1565 calvinismul devine religie de stat în Transilvania. lată ce 
scrie Petru Maior despre aceasta: 
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„Drept, principii Ardealului cei de credință calvinească cu 
de adins era ca pe toți Românii Ardealului să-i poată răsvrăti 
cătră calvinie, totuşi osedit s-au nevoit a abate pe nemeşii 
(nobilii) români cătră zisul eres. Pentru aceea, afară de alte tehne 
(uneltiri), mai toate ținuturile, unde sunt mai deşi nemeşii 
români, cum se vede în mai sus cetitul hrisov al lui Georgius 
Racoți, le-au tras de sub ascultarea arhiereului celui românesc şi 
le-au supus superintendentului celui calvinesc, măcar că şi acei 
Români țineau legea cea grecească. Nici nu putea Arhiereul 
românesc în ţinuturile acelea, să lucre alta, fără pe cât îl îngăduia 
superintrendentul, adecă episcopul calvinilor: mi se pare, că 
întru acele ținuturi Arhiereul Românilor alta nu făcea, fără cât 
hirotonea preoţi. De unde nu e mirare, că nemeşii cei mai mari 
ai Românilor toţi, s-au alunecat la calvinie. Nici apoi aceia 
nu s-au mai socotit între Români, ci între unguri până astăzi, 
ca când credinţa şi însuşi sângele neamului l-ar schimba. 

Iară fiindcă principii calvini, ... spre a răzvrăti (abate) pe 
Români de la credinţa cea adevărată, mai de grele mijlociri se 
apucară, începură adecă cu legături, cu temnițe, şi cu batjocurile 
despreoțirii, ba şi cu moarte de preoţi şi mai vârtos de arhierei a- 
i speria, a-i munci, şi a-i măcelări; aşa se face lui Sava al doilea 
Mitropolitul, în castelul de la Blaj al principelui Apafi, pentru a 
căruia poruncă lăudatul Sava fu bătut de moarte, după aceea în 
biserica cea de la Vinţ înaintea a tot norodul fu în chip de 
despreoţire desvăscut (dezbrăcat) de vestmintele cele arhiereşti, 
după aceea din nou băgat în temniță şi de acolo scos în toată 
Vinerea fu bătut cu toiage până la moatre.*** 

Anul 1561: Apare „Tetraevangheliarul” (Cele patru 
Evanghelii în limba română) tipărit de către diaconul Coresi. 


33 Petru Maior, despre suferințele Mitropoliţilor Sava Brancovici şi Iosif 
Budai, după I.Lupaş „Cronicari şi istorici români din Transilvania”. 
Craiova 1931. pag.150-153 
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Anul 1605: Apare catehismul unitarian, în care sunt 
atacate dogmele referitoare la Sfânta Treime. 

Anul 1632:  Anabaptiştii se  divizează, apărând 
„menoniţii” care refuză serviciul militar, justiția civilă, etc. 

Anul 1642: Sinodul pan-ortodox de la Iaşi aprobă: 
„Mărturisirea Ortodoxă”? a Sfântului Petru Movilă, 
mitropolitul Kievului, ca răspuns indirect la propaganda 
protestantă calvină. 

Anul 1645: Se tipăreşte în limba română: „Cartea care 
se cheamă: Răspuns împotriva catehismului calvinesc”, cu 
destinație precisă: ,„...cătră creştinii de Ardeal, credincioşi 
ortodocşi şi adevărați fii Sfintei ai noastre Bisearici Apostoleşti, 
iubiţi creştini şi cu noi de un neam român, pretutindirea tuturor 
ce să află în părţile Ardealului, ce sunteţi cu noi într-o credință” 
(Introducerea „Răspuns "-ului...). Textul acesta arată clar şi concis, cu 
un veac şi jumătate înaintea „Școlii Ardelene”, că românii erau 
conştienţi de unitatea de neam şi de credință, precum şi de faptul că 
Biserica lor este o Biserică Apostolică şi că aveau de apărat: 
Continuitatea Apostolică a credinţei, unitatea naţională şi Legea 
Străbună. 

Deci, afirmația unora că „Şcoala Ardeleană” este cea care a 
trezit pentru prima dată conştiinţa națională a românilor, e eronată. 
Nu ştirbim prin această afirmaţie uriaşul merit al Şcolii Ardelene întru 
apărarea şi păstrarea credinței şi legii strămoşeşti, pe care protopopul 
greco-catolic Petru Maior o numeşte  „Pravoslavnică”, adică 
Ortodoxă. 
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Foaia de titlu din: „Cartea care să cheamă Răspunsul 
împotriva Catihismului calvinesc, făcută de Părintele Varlaam 
Mitropolitul Suceavei şi Arhiepiscopul Ţării Moldovei, tipărită în 
văleatul de la Facerea lumii 7153 (iar) în văleatul Spăşeniei (anul 
Mântuirii) 1645”. 

În textul propriu-zis al Răspunsului, se reproducea mai întâi 
învățătura calvinilor, aşa cum era expusă în Catehism, apoi se 
dezvoltă, pe larg, învățătura ortodoxă asupra problemei respective. De 
notat că în Răspunsul său, mitropolitul Varlaam se folosea numai de 


34 Fondul de carte veche a Protopopiatului Ortodox Bistriţa 
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citate din Sfânta Scriptură, fără a recurge la învăţătura Sfinților 
Părinţi, deci folosea propriile arme ale calvinilor ”.*%* 

lată problemele de care se ocupa  „Răspunsul...” 
mitropolitului moldovean: 

1. Despre Sfânta Scriptură, dovedind că nu este singurul izvor 
al revelație; 

2. Despre credinţă şi faptele bune, arătând că amândouă sunt 
necesare mântuirii; 

3. Despre predestinaţie, arătând că omul poate face binele sau 
răul, iar mântuirea nu depinde numai de voia absolută a lui Dumnezeu, 
ci de voința omului; 

4. Despre împăcarea cu Dumnezeu şi răscumpărarea omenirii 
prin patimile, moartea şi învierea lui Hristos. Pentru mântuire nu e de 
ajuns numai credinţa, ci trebuiesc şi fapte, adică o viaţă trăită după 
învăţătura lui Hristos; 

5-6. Despre Biserică, dezvoltând învățătura ortodoxă despre 
atributele ei: „Una, Sfântă, Sobornicească şi Apostolească” 
depozitară a mijloacelor duhovniceşti rânduite de Hristos şi de apostoli 
pentru mântuirea oamenilor, între care sunt şi cele şapte Sfinte Taine; 
în continuare, se ocupă de posturi; 

7. Despre cinstirea şi închinarea la sfinți şi icoane, apărându-le 
împotriva atacurilor calvine. 

Răspunsul lui Varlaam are o deosebită însemnătate, pentru că 
ne arată că Bisericile Ortodoxe din Țara Românească şi Moldova erau 
conştiente de rolul care le revenea în acţiunea de apărare a unităţii de 
neam şi de credință a românilor de pe ambele versante ale Carpaţilor şi 
mai ales a ardelenilor. ”* 

În 1669 apare în Transilvania, colecţia de legi 
„Compilatae constitutiones” care continuă şi  întregeşte 


35 Păcuraru M. L.B.O.R. vol. II. pag. 17.Ed. Institutului Biblic şi de misiune a 
B.O.R. Bucureşti, 1992 
55 Pr. Prof. Dr. Mircea Păcurariu, op. cit. pag 24-25 
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„Aprobatele”, din 1653. Aceste legi îi exclud total pe români de 
la orice drept în Principat. Lipsiţi de o autoritate politică, 
deposedați de pământuri, „suferiți de grofi, la buna plăcere a 
Dietei şi prinţipilor”*, românii ardeleni privesc spre mitropolit 
ca spre principele lor, iar spre  stareții mănăstirilor, ca spre 
nobili. Preoții satelor Transilvaniei sunt numiți până azi: 
„domni” şi „părinți”. 

Anul 1673: Dosoftei tipăreşte în româneşte: „Psaltirea în 
versuri”. 

Anul 1682, ianuarie: Mitropolitul Ardealului Iosif 
Budai este aruncat în grapa cu coase şi ucis, la Ieci 
(Brancoveneşti „între Bistriţa şi Mureş” (lorga)) de către 
principele calvin Mihai Apaffi şi ministrul său de război lanoş 
Kemeny. Este îngropat de către pr. loan Ladoşi din Săcal, 
Cuviosul Pahomie de la Gledin şi Vasile Cristea din Potoc, 
strămoșul patriarhului Miron Cristea, lângă biserica din Gledin, 
pe moşia „Bisericanilor”. 

Anul 1683: După eliberarea din temniță, unde a suferit 
groaznice torturi şi umilințe, trece la cele veşnice şi sfântul 
mitropolit Sava Brancovici. 

În 1688 apare „Biblia de la Bucureşti”, prima 
traducere integrală a Sfintei Scripturi în limba română. Astfel se 
încheie procesul de formare a limbii române literare. lată ce 
spune M. Eminescu despre reforma calvină, în ziarul 
„Timpul”*%, în articolul „Paster Lloyd” şi românii din 
Transilvania”: 

„Epoca reformaţiunii, răspândindu-se prin periferii, au 
ajuns prin Ardeal; calvinii începuseră a traduce cărți besericeşti 
în româneşte, pentru a atrage la Reformă şi poporul românesc. Ei 


37 Text preluat din Aprobate Constitutiones, de G. Bariț în: „,Catehismul 
calvinesc impus clerului şi poporului românesc sub domnia principilor 
Gheorghe Rákóczi I şi Gheorghe Rákóczi al II-lea ” Sibiu 1889, pag. 32 
5% Timpul” VIII, nr.66, 23 martie 1883 
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bine, Biserica Ortodoxă şi Domnii noştri au combătut Reforma 
cu armele ei proprii. Au pus a se traduce cărțile bisericeşti în 
limba românească, au introdus limba poporului în biserică şi 
stat, în locul celor străine, hieratice. Dacă chiar ar fi existat 
înclinări spre dialectizare a limbei noastre ele ar fi încetat în 
momentul în care Biserica au creeat limba literară, au sfințit- 
o, au ridicat-o la rangul unei limbi hieratice şi de stat. Din 
acel moment trăsătura de unitate a devenit şi a rămas limba 
şi naționalitatea, pe când înainte românul înclina a confunda 
naționalitatea cu religia.** 

Retipărirea cărților bisericeşti cu caractere latine nu mai 
suferă întârziere. 

Lucrarea ce şi-a propus Sfântul Sinod e de o însemnătate 
greu de măsurat în mărimea ei”, mai adaugă Eminescu. 

În 1689 în Transilvania principii calvini sunt înlocuţi cu 
principi catolici, care constată că pe unguri şi pe saşi nu-i mai 
pot atrage la catolicismul pe care tocmai l-au părăsit şi, îşi 
concentrează toate eforturile spre românii ortodocşi, pe care îi 
silesc să devină catolici. Principiul „european”: „cujus regio 
eius religio” funcționează de acum în favoarea iezuiţilor catolici. 

Anii 1698-1701: O parte dintre românii ortodocşi din 
Transilvania sunt trecuţi cu forţa la catolicism, păstrându-şi, cu 
mari jertfe, ritul ortodox. De aceea s-au numit greco-catolici, 
pentru că liturghia şi cultul au rămas ortodoxe, adică: „greceşti” 
(termenul „româneşti” nu era admis!). 

Anul 1735: Apare în America „Biserica Metodistă”. 

Anii 1761-1762: Urmare a mişcării antiuniatiste cu 
Roma, din Transilvania, condusă de Sfinţii Sofonie de la Coara, 
Visarion Sarai şi Atanasie Todoran, guvernul Ardealului 


39 M. Eminescu face aici referire şi la „Biblia de la Bucureşti” din 1688, 
comparând traducerea integrală în limba română a Bibliei cantacuzine cu 
apariția Bibliei germane a lui Luther care, în 1534, a încheiat procesul de 
formare a limbii germane literare 
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aprobă „Ordinul Măritei Comisiuni Regale”, din anul 1761, 
dându-i caracter de lege, cu următorul conţinut: „Mănăstirile 
(ortodoxe n.n.) de lemn să fie arse pretutindeni, cele de piatră 
să fie distruse, iar dacă cineva s-ar opune în mod temerar, să 
fie pedepsit negreşit prin moartea prin spânzurătoare sau 
prin pierderea capului."“ 

Generalul austriac catolic Bukow distruge mănăstirile şi 
schiturile ortodoxe din Ardeal. Sfântul Atanasie Todoran este 
tras pe roată în 1763, iar însoțitorii lui spânzurați. După zece ani, 
printr-o diplomă imperială, Iosif al Il-lea închide toate 
mănăstirile, inclusiv cele catolice. 

Anul 1785: Ia fiinţă în America „Biserica Universalistă”, 
de nuanță neoprotestantă extremistă unitariană. (Neagă Sfânta 
Treime). 

Anul 1804: Ia fiinţă „Societatea Biblică Britanică”. 

Anul 1842. Sasul Ştephan Ludwig Roth publică 
lucrarea: "Lupta pentru limbă în Transilvania”. În această 
lucrare Ştefan Ludwig Roth arată că: „supunând popoarele de la 
Dunăre, romanii le-au impus acetora limba lor şi aşa a avut loc 
geneza limbii române. 

Iată şi parte din textul cuvântării din Dieta Transilvaniei 
care i-a adus moartea martirică pentru acest adevăr românesc în 
1949, înscriindu-l definitiv între eroii noştri, deşi nu era român ci 
era sas ardelean: „Nu văd nevoia de a impune o limbă oficială 
a Ţării (Ardealului), căci noi avem deja o limbă a ţării. Nu 
este nici limba germană, nici cea maghiară, ci limba 
romană". 

Anul 1843: William Miller pastor adventist de ziua a 
şaptea a fixat data celei de „A doua veniri a Domnului” în 25 
martie 1843. O uriaşă isterie a cuprins neoprotestantismul 


*% Silviu Dragomir “Istoria dezrobirii religioase a românilor din Ardeal”, 
pag.78 
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american şi european. În veşminte albe „de înălţare”, pe dealuri 
şi pe case, zeci de mii de adventişti, baptiști, etc., aşteptau cu 
mâinile întinse spre cer...! Ca reacție la eşec, apar „Adventiștii 
reformişti” şi alte tipuri de adventişti. 

Anul 1844: Bahaismul. O religie „universală”, fără 
frontiere. Amestec de mahomedanism, iudaism, creştinism 
protestant şi budism. „Baha” înseamnă „poartă”. 

Anul 1847: Mormonii fondează Statul Utah „Salt Lake 
City”. Mormonii sunt neoprotestanți poligami.(Au numeroase 
soții). 

Anul 1856: Spiritismul. Deşi comunicarea cu sufletele 
celor morți este o dorință veche a omenirii, abia în acest an s-a 
„instituționalizat”. 

Anul 1864: Ia ființă „Alianța Evanghelică” care cuprinde 
pe baptiştii de numeroase nuanțe, şi mai recent pe penticostali, 
pe creştinii după Evanghelie, precum şi alți sectari 
neoprotestanți desprinşi din baptism, cu excepția sâmbătiştilor 
(Adventişti de ziua a şaptea). Scopul alianței este prozelitist (de 
racolare a unor adepți noi de la alte culte), cu angajamentul de a 
nu se ataca reciproc în punctele de credință divergente, care nu 
sunt puține. 

Anul 1875: Fondarea „Societăţii Teozofice”, asociație 
pseudo-creştină. 

Anul 1879: A fost fondată „Asociaţia Martorii lui 
Iehova” de către Charles Taze Russel, ca societate pe acţiuni, 
în jurul revistei „Solul dimineții” care a devenit mai târziu 
„Turnul de veghere, anunță Regatul lui Iehova”. Revista are un 
apendice numit : „Treziţi-vă!”. Martorii lui Iehova nu sunt 
creştini, deoarece neagă divinitatea Fiului lui Dumnezeu, 
rătăcindu-se cu mult mai grav decât arienii! Chiar şi 
neoprotestanții îi consideră „iremediabil pierduţi”. 
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Anul 1906: Pastorul american William Seymour 
părăseşte baptismul şi creează secta: „Mişcarea Penticostală”, 
care, la rândul ei, s-a scindat în mai multe secte. Penticostalii 
cred că deţin întreg adevărul de credință necesar mântuirii şi duc 
o luptă prozelitistă anti ortodoxă virulentă şi habotnică, mai ales 
în Transilvania. 

Anul 1913: Antropososia. Fondator R. Steiner. Susține 
că omul are trei trupuri: trupul astral, trupul eteric şi trupul fizic. 
Este sectă teozofică budisto - gnostică. 

Anul 1923. Shaja Yoga. Este o sectă brahmano-budistă, 
amestecată cu slabe concepte creştine neoprotestante. 

Anii 1923-1925: Biserica Ortodoxă adoptă „calendarul 
gregorian”. Diferenţa de 13 zile dintre „calendarul iulian” şi 
cel „gregorian” este corectată astfel: „1 noiembrie 1923, devine 
14 noiembrie”. 

Frământările legate de acest eveniment au dus la o 
adevărată sciziune legată de ţinerea sărbătorilor. Muntele Athos, 
Patriarhia Rusă, Locurile Sfinte şi Patriarhia Sârbă, sub 
presiunea credincioşilor, nu au adoptat noul calendar îndreptat, 
rămânând pe „stil vechi”. Astfel au apărut „stiliştii”. Pentru a 
evita o schismă, Patriarhia Ecumenică din Constantinopol, 
Patriarhia Română, Patriarhia Bulgară, etc. au găsit o soluţie de 
compromis: „Toate sărbătorile cu dată fixă se ţin pe „stil nou”, 
iar Paştele şi celelalte sărbători cu dată mobilă, se ţin pe stil 
vechi. 

Pentru a evita ca diferenţa dintre cele două date de ţinere 
a Paştilor să fie de două săptămâni, cele 13 zile au fost împărțite 
astfel: Fiecare zi lucrătoare de două ori, iar duminica o dată. 

Faptul că, uneori, distanţa dintre cele două date de ţinere 
a Paştilor este mai mare, chiar de cinci săptămâni, se datorează 
Paştilor evreieşti, care se interpun. Ori, modul de calcul al datei 
tinerii Paştilor adoptat la Sinodul I Ecumenic în 325 şi ulterior în 
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Laodiceea este, pentru ambele calendare, iulian” şi 
„gregorian”, acesta: „Paştile se ţin în prima Duminică cu lună 
plină de după echinocțiul de primăvară, dar nu deodată cu 
Paştele evreieşti”. 

Anul 1924: Mişcarea Gral. Fondator E. Bernhardt. Îşi 
propagă teoriile, mai ales prin televiziune, despre: „eşecul 
creştinismului” şi noul lor „mesia” supranumit „Fiul luminii”, 
însuşi Bernhardt! 

Anul 1948, 1 decembrie: La 30 de ani de la Marea Unire 
politică din 1 decembrie 1918, se reface şi unitatea bisericească 
a românilor, unitate pierdută în 1700-1762. Greco-catolicii revin 
în Biserica Ortodoxă Română, cei mai mulți la apelul 
mitropolitului Ardealului Nicolae Bălan, alţii sub presiune 
politică. Nici un episcop greco-catolic nu a revenit la Biserica 
Mamă. Preoţii greco-catolici au devenit ortodocşi şi nu au optat 
pentru romano-catolicism deoarece erau căsătoriți, ori, în 
catolicism este interzisă căsătoria preoților. 

Anii 1945-1964: Numeroşi episcopi şi preoți, (în 
proporție de 89% ortodocşi şi 11% de alte confesiuni), sunt 
arestați datorită activităţii politice potrivnice sistemului 
comunist, unii murind în închisori. 

În anul 1990 un segment minor dintre foştii greco- 
catolici români (sub 1% din populația țării) au reînființat 
„Biserica Română unită cu Roma” (fostă greco-catolică), 
adoptând şi unele practici romano-catolice inexistente în fosta 
Biserică Greco-Catolică. Această Biserică hibridă, ortodoxă în 
cult şi catolică în administraţie, există doar în Transilvania şi 
Ucraina subcarpatică, precum şi în foarte mici comunităţi din 
diasporaua românească de peste Ocean. 

Anul 1975: Se conturează secta „Vicca” o mişcare 
„mondială” care practică vrăjitoria, magia aşa-zisă albă şi magia 
neagră şi care promovează invocarea şi închinarea la numeroase 
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spirite şi zei păgâni, între care şi „Sett”, zeul egiptean al morţii, 
înglobând în sine numeroase mişcări „Sett”-aniste sau sataniste. 

Adepții îi aduc lui Sett jertfe zoomorfe, găini negre, 
broaşte, mult sânge de animale şi chiar sânge şi jertfe umane. 
Secta este promovată cu succes şi de cărțile despre „Harry 
Potter”, care deşi par inofensive şi creaţii literare de ficțiune, 
creatoarea personajelor foloseşte material documentar din zona 
extrem de reală a magiei şi vrăjitoriei, împotriva prescripțiilor 
biblice (Deuteronom 18, u.). 

Anul 1990: Libertatea venită odată cu revoluția din 
decembrie 1989 a produs un adevărat „val ucigaş” de secte 
esoterice, reprezentând tot palierul rătăcirilor religioase şi 
pseudo-religioase occidentale. 

Cel mai mare efect devastator pentru familia şi societatea 
românească a avut-o secta „Missa” condusă de guru Gregorian 
Bivolaru, armean de cetăţenie română, suficient de mediatizată 
pentru a mai poposi asupra „învăţăturilor” provenite din 
Extremul Orient, după care se ghidează. 


În secolul al XX-lea au luat ființă aproximativ 3000 de 
grupări şi asociaţii neoprotestante, precum şi alte aproximativ 
700 de grupări pseudo-creştine care, „in corpore”, deviază grav 
de la creştinism. 

Datorită mulțimii lor şi instabilității lor doctrinare, nu pot 
fi catalogate şi încadrate într-un sistem coerent, nici măcar sub 
aspectul apartenenţei confesionale. 

Cititorul poate constata din această cronologie sumară şi 
selectivă, multitudinea de rătăciri şi secte care au însoțit 
creştinismul încă de la început. Fiind o religie a iubirii şi 
libertăţii, rareori creştinismul şi-a pedepsit în mod brutal fiii 
rătăciți, aşa cum face, spre exemplu, islamul, care îşi menţine 
unitatea prin forță. 
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De fiecare dată atitudinile deviante şi dure ale unor 
creştini au fost condamnate de ortodoxie. Fermitatea ortodoxă în 
a-şi apăra credinţa a fost, însă, exemplară. Ortodoxia s-a străduit 
constant să-i conştientizeze pe fii care s-au rătăcit. Uneori a 
reuşit, alteori, nu. Atunci când a reuşit s-a bucurat pentru 
întoarcerea „fiilor risipitori”. Când nu a reuşit, i-a mustrat cu 
fermitate anatemizându-i şi lăsându-i după propria lor voie în 
seama Satanei, aşa cum au făcut Sfinții Apostoli cu ereticii din 
vremea lor. (I. Corinteni 5,5). 


III. CREDINȚE SINCRETISTE NECREȘTINE 


„Să nu se găsească la tine de aceia care trec pe fiii lor 
prin foc, nici prezicători, sau ghicitori, sau vrăjitori sau 
fermecători, nici descântători, nici chemători de duhuri, nici 
magi, nici de cei ce vorbesc cu morţii. Că urâciune sunt 
înaintea Domnului toi cei ce face acestea” (Deuteronom 18, 
10-12). 

În capitolul Moşii şi Babele am ilustrat istoria perpetuării 
elementelor mitice străvechi, aşa cum se găsesc ele astăzi 
tezurizate în cultura română. Am subliniat faptul că ele sunt 
premergătoare şi uneori pregătitoare a căii spre creştinism, însuşi 
Dumnezeu lucrând prin oameni aleşi din lumea păgână, cărora li 


288 


S-a decopoerit prin ceea ce numim: „Revelația naturală”. 
Această revelație completează „Revelația supranaturală”, 
aflată în Vechiul Testament, arătându-i a fi ca nişte „Magi de la 
Răsărit” care Îl caută şi merg spre Hristos. Trinitatea 
patriarhilor  întemeietori daci  CADMOŞ, ZAMOLXIS, 
DECENEU, cu reforma lor religioasă monoteistă, au netezit 
calea creştinării neamului nostru. 

În acest capitol vrem să arătăm şi rătăcirile care pot fi 
generate de întoarcerea la păgânism şi îndepărtarea de 
Hristos. 

Lumea europeană secularizată  tânjind după 
spiritualitatea pierdută, rătăceşte deseori în practici de tip 
„renascentist”, sau mai bine-zis practici restauratoare ale unor 
credinţe oculte vechi, intrând în cercul vicios al teoriei „veşnicei 
reîntoarceri”. Renaşterea a însemnat înapoierea la filozofiile şi 
practicile păgâne de dinainte de creştinism, sau, în cazul unora, 
de dinainte de creştinarea lor. 

Mituri greco-romane, tracice, celtice  (druizii), 
germanice, şi mai nou mitologiile Orientului, mai ales cele de tip 
tibetan, se amestecă într-un creuzet occidental numit : „Noua 
Eră” (New Age) şi „Bahai”, mişcări religioase oculte care 
vreau să fondeze câte o „religie universală” în care să se 
„„regăsească” toate religiile. Idealul fiecărei asemenea grupări 
sectare a fost acesta: „o religie universală!”, sfârşind lamentabil, 
într-o altă şi altă sectă obscură. 

„Necromanţia” sau vorbirea cu morţii, promovată de 
spiritişti, „chiromanţia” sau ghicitul după liniile din palmă, 
vrăjitoria, fermecătoria, magia. satanismul, etc., deşi păreau 
acțiuni ale unei civilizaţii primitive demult apuse, sunt înviate şi 
promovate în toată „media? sub înfățişări noi, atrăgătoare 
pentru omul post-modern, care părăsind religia, vrea să-şi 
rezolve problemele spirituale apelând la diverşi şarlatani care îşi 
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propun serviciile la „Mica publicitate”. Societatea de consum îi 
tolerează fără să-şi atenționeze membrii asupra nocivității 
individuale şi sociale ale acestor practici păgâne. 

Societatea noastră, neancorată suficient în dreapta 
credință, trăieşte sub teroarea fermecătoriei şi vrăjitoriei. 
practici de care creştinii trăitori în ortodoxie ar trebui să nu se 
teamă. Mai grav, unii sub îndemnul satanei, chiar apelează la tot 
felul de vrăjitoare şi fermecătoare în speranța deşartă de a-şi 
„rezolva” nevoile sufleteşti şi materiale. 

Sfânta Scriptură interzice categoric aceste practici: „Să 
nu se găsească la tine de aceia care trec pe fiii lor prin foc, 
nici prezicători, sau ghicitori, sau vrăjitori sau fermecători, 
nici descântători, nici chemători de duhuri, nici magi, nici 
de cei ce vorbesc cu morţii. Că urâciune sunt înaintea 
Domnului toţi cei ce fac acestea” (Deuteronom 18, 10 12). 

Numeroşi „guru” (mentori spirituali), fac adepţi într-o 
lume fost creştină, lume care prin secularizare a pierdut noțiunea 
sacrului, bâjbâind în căutări fără orizont în negura ghicitoriei, a 
fermecătoriei, a meditației de tip „Yoga”, sau „Zen”. Sunt 
hrăniți de diferiți guru „bioenergeticieni” , „clarvăzători” , 
„ufologi? şi „o.z.n.-işti”, „vizionari”, „profeţii şi profetese”, 
„maeştrii” şi „nutriţionişti”, etc., care fac o propagandă agresivă 
în toată „„media”. 

Intoxică cu învăţăturile lor în special tineri debusolați, 
consumatori de droguri, proveniți din medii non familiale. Sunt 
promotori ai prostituţiei de toate tipurile şi a practicilor 
depersonalizatoare. Îşi transformă adepţii în adevărate maşini 
robotizate, fără voinţă proprie, fără pretenții la opinie sau avere, 
docili executanţi ai poruncilor maestrului guru. 
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„Convertiţii sunt duşi în eroare în legătură cu adevărata 
doctrină sau structură a grupării respective, adevărul fiind 
deconspirat abia treptat, sau... niciodată”. 

Eşecul spiritual nu îi sperie, pentru că promovează erezia 
REÎNCARNĂRII. Deci, mai au la dispoziţie „numeroase alte 
vieţi” de risipit! 

Aceste mişcări teozofice au distrus numeroase familii în 
România, după Revoluţia din 1989, familii devastate de asaltul 
acestor mişcări pseudo-religioase care au racolat numeroşi tineri, 
mai ales intelectuali, sau cu veleităţi intelectuale. 

Adepții Yoga supuşi lui Gregorian Bivolaru sunt de 
notorietate datorită intensei mediatizări. Sunt însă, numeroase 
mişcări oculte, suficient de bine mascate în aşa numita: 
„Societate Civilă”, care promovează cu destul succes, în toate 
mediile sociale idei anticreştine şi, deseori, de o imoralitate de 
neacceptat. (Vezi: Intensa promovare a imaginilor pornografice 
şi, pe de altă parte, furibunda luptă împotriva icoanelor creştine 
în şcoli). 


REÎNCARNAREA 


Budismul,*” în care îşi au originea mișcările 
teozofice, promovează reîncarnarea ca unică metodă de 
purificare a sufletului care a suferit un eşec existențial în trupul 
în care a fost trimis ca într-o închisoare. Nereuşind să ajungă la 
etalonul impus de budism pentru a intra în „Nirvana” şi a se 
contopi cu: „Spiritul Divin, aşa cum stropul de apă se contopeşte 


%4 N. Achimescu. „Noile mişcări religioase” Ed. „Limes ” Cluj-Naoca 2002, 
pag. 27 

32 Alexandru Stan, Remus Rus. „ISTORIA RELIGIILOR” Editura 
Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române. Bucureşti, 
1991,pag.71 
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cu imensitatea oceanului”, sufletul este retrimis spre 
„perfecționare” în alt trup şi tot aşa, până se purifică. 

Această concepţie teologică necreştină despre migrarea 
din trup în trup a sufletului, numită: „metempsihoză”, pe care 
unii vor să o fundamenteze pe texte biblice, are mai multe 
„defecte” care o fac incompatibilă cu dogmele creştine. Le vom 
analiza pe scurt după ce vom arăta textele biblice pe care vrea să 
se întemeiază erezia: 

„Toţi profeţii şi Legea au profeţit până la Ioan. Şi 
dacă vreţi s’o primiţi: el este Ilie, cel ce va să vină” (Matei 
11, 14). 

„Se întrebau: „ce înseamnă a învia din morţi?” Şi 
Iau întrebat: „De ce zic cărturarii că trebuie să vină mai 
întâi Ilie?”... Vă spun Eu vouă că Ilie a şi venit şi ei i-au 
făcut toate câte au voit” (Marcu 9, 11-13). 

„Lui (Hristos) Îi va merge el (loan Botezătorul) înainte 
cu duhul şi cu puterea lui Ilie...” (Luca 1, 17). 

Toate aceste texte se referă la pregătirea căii Domnului 
de către un om „de talia Proorocului Ilie” iar „duhul lui Ilie” nu 
înseamnă sufletul lui Ilie, ci duhovnicia lui sau măreția 
duhovnicească a profetului care nu a făcut concesii regelui 
Ahab şi reginei Izabela, aşa cum Sfântul Prooroc Ioan nu a făcut 
concesii regelui Irod şi Irodiadei. 

„Duhul lui Ilie” este cerut chiar de la Ilie de către 
ucenicul său Elisei: „Duhul care este în tine să fie îndoit peste 
mine” (IV Regi 2, 9). „Şi duhul lui Ilie s'a odihnit peste 
Elisei” (IV Regi 2, 15), care, după aceea a rămas cum a fost, cu 
suflet propriu. Deci, este clar că aici nu este vorba de suflet, ci 
de puterea duhovnicească. 

Nu se poate trage nicidecum concluzia că Sfântul loan 
Botezătorul este reîncarnarea Proorocului Ilie şi nici măcar că 
Sfântul loan Botezătorul este Sfântul Prooroc Ilie, înviat. Toţi 
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cei ce cred că Sfântul loan Botezătorul este reîncarnarea 
Sfântului Proroc Ilie, omit cu bună ştiinţă faptul că Sfântul 
Prooroc Ilie „a fost răpit cu trupul la cer.” (IV Regi 2,1-17). 
Este o blasfemie să crezi cumva că este moarte în cer, încât 
trupul să fie părăsit de suflet şi să se reîncarneze în alt trup! 
Dacă nu a murit, atunci cum s-a putut reîncarna în alt trup? 

„Defectele” teoriei reîncarnării: 

- Învierea exclude reîncarnarea, căreia îi este infinit 
superioară. Hristos a înviat cu acelaşi Trup, nu cu altul: „Vedeţi 
mâinile Mele şi picioarele Mele că Eu Însumi sunt; pipăiţi- 
Mă şi vedeţi că duhul nu are carne şi oase aşa cum Mă 
vedeţi pe Mine că am” (Luca 24, 30). 

- Trupul de după înviere este transfigurat, nu este alt 
trup. 

- Reîncarnarea exclude responsabilitatea morală a 
persoanei umane întregi, care este dihotomică, adică suflet şi 
trup. 

- Cu care trup vei fi răsplătit de Dumnezeu - Dreptul 
Judecător, cu cununa sfințeniei, dacă ai făcut binele, sau te va 
pedepsi, dacă ai făcut răul? 

- Vei fi un suflet cu mai multe trupuri în fața 
Judecătorului Suprem? 

- La budişti nu există judecată finală, ci sufletul se 
„pierde în Nirvana, aşa cum stropul de apă se contopeşte cu 
imensitatea oceanului”. Contopirea aceasta aduce după sine 
desființarea ființei umane. Sufletul nu mai este veşnic. Fiind 
absorbit de Spiritul cosmic, este depersonalizat şi implicit 
desființat. Aşa explică ei şi depersonalizarea omului încă de 
aici, despărțindu-l de social şi înglobându-l în „spirala” sectei. 

- Dumnezeul lor este doar un zeu compus din toate 
sufletele topite în sine, deci nu este Dumnezeu, pentru că o 
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compoziție se poate şi descompune în elementele constitutive, 
pierzându-şi unicitatea, simplitatea şi neschibabilitatea! 

-Dumnezeul lor este doar un zeu sărac şi neputincios să 
facă atâtea suflete câte trupuri face, deci nu este Dumnezeu, ci o 
părere! 

Postul creştin se deosebeşte fundamental de restricțiile 
lor alimentare. Pentru creştini postul este o restricție alimentară 
liber consimțită şi temporară, nu interzicerea definitivă a unor 
alimente. Tot aşa cum nu este rugăciune meditaţia prelungită 
practicată de către ei, în care se abordează diferite poziţii ale 
corpului care îngreunează irigarea normală a creierului, astfel 
obținându-se diferită stări de transă. Aceste practici sunt 
nespecifice creştinismului şi interzise pentru creştini. 

Prin toate „mijloacele media” se face constant 
propagandă unor mişcări noi esoterice, mascată sub titlul unor 
informaţii despre: „Descoperiri epocale” , „Documente ascunse 
(secrete)”, „Apariţii misterioase” , „O.Z.N”.-uri, „Grall”-uri, 
„Coduri...” , etc. prin care, lideri sectari necreştini şi 
secularizați, îşi expun oferta „salvatoare pentru umanitate”. 

Enumerăm doar câteva asemenea grupări: 
„„Mormonismul”,  „Spiritismul”, „Societatea  Teozofică”, 
„Zen”,  „Rosicrucianismul”,  „„Meditaţia  Transcedentală” , 
„Scientologya” (care şi-a construit la Berlin o imensă 
„catedrală” scientologycă, recrutând adepţi din cercurile foarte 
cultivate), „Armata Slvării” şi multe alte asemenea „mişcări 
salvatoare de suflete”, înstrăinate iremediabil de la dreapta 
credință. 

Toate aceste doctrine sunt esoterice, adică promovează 
idei şi acţiuni oculte (ascunse), care pretind că vor fi descoperite 
candidatului gradual, prin trecerea peste diferite trepte de 
inițiere, în vederea salvării. Astfel se creează o imensă masă de 
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adepți nesemnificativi şi docili aspiranți la „cunoaştere”, 
conduşi de câțiva „inițiați-iluminați”. 

Cea mai veche doctrină esoterică cunoscută la noi este 
„Spiritismul”. Spiritiştii consideră mântuirea ca acţiune a 
deselor reîncarnări şi evoluţii succesive, nu prin har, credință şi 
fapte bune aşa cum afirmă dogma noastră ortodoxă. 

Ei zic că omul nu este dihotomic, adică trup şi suflet, ci 
trihotomic adică trup, perispirit şi spirit. Unii inițiați au credinţa 
eronată că au un al treilea ochi, numit „ochiul astral”, cu care se 
vede ce nu se vede şi se comunică cu cine nu se poate 
comunica. 

Esenţa cultului lor stă în invocarea sufletelor celor morți, 
care se pot manifesta prin aşa-zise „mediumuri” căzute în transă, 
sau prin acțiuni fizice: bătăi în mese, iluzia levitației unor 
obiecte, etc. 

Confundă îngerii buni sau răi cu diferite spirite umane 
trecute în veşnicie, bune sau rele. Ori, Mântuitorul zice: „Vor fi 
ca îngerii lui Dumnezeu” (Matei 22, 30), deci: „CA”, (sau 
„asemănătoare cu îngeri”), nu îngeri! 

Ca şi celelalte mişcări esoterice, spiritismul este un 
amalgam de doctrine: budism, deism, panteism, şamanism, 
animism şi tot felul de superstiții pe care creştinismul autentic nu 
le-a putut înlătura din complexul de credințe păgâne moştenite 
până în clipa creştinării, sau care vin ca „daruri ambalate 
creştineşte”, din Extremul Orient. 

Teozofia sau „Înţelepciunea lui Dumnezeu” (de la 
gr. „Theos” însemnând „Dumnezeu ” şi „„sofos” însemnând 
„înțelepciune ”) este: încercarea de cunoaştere a lui Dumnezeu 
în esența Sa spirituală, prin iluminare mistică de tip oriental- 
budist. Concepţia teozofică este  panteistă, adică Dumnezeu 
este toată materia şi natura înconjurătoare şi în toată materia şi 
natura însufleţită. Deci, nu este transcendent ci, imanent. 
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Există mântuitori multipli în funcţie de epoci şi 
civilizații: Buddha, Hristos, Mahomed şi, bineînțeles 
mântuitorul propus de teozofi: Krâşnamurti. Acesta din urmă 
afirmă că: „omul este un animal superior, nu operă expresă şi 
unică a lui Dumnezeu”. 

În concepţia teozofică despre lume, sunt adunate tot 
felul de influenţe sectare creştine şi necreştine dar şi nihilismul 
de tip cioranian, teozofia evoluând în „existențialism”, 
„antroposofism” şi ateism, Dumnezeu fiind confundat adesea cu 
propria sa operă şi nimic mai mult. 

Alte mişcări esoterice îşi fac locul fără sfială în 
societatea desacralizată. Numeroşi creştini ajung victime ale 
acestor practici otrăvitoare de suflete. „Babele cătătoare” sunt 
înlocuite cu fiicele lor „,clar-văzătoare” încălțate în papuci de 
aur, care ademenesc lumea prin „Mica publicitate” şi prin tot 
felul de reviste, în aşa-zise: „sanctuare ale vrăjitoriei şi magiei 
albe”, şi care „scot argintul viu” nu numai din sufletele credule 
şi răvăşite de diverse neputințe, dar şi din buzunarele multora. 

Un duhovnic vestit şi blând, părintele Teofil Părăianu, 
fiind întrebat: „- Ce deosebire este între magia albă şi magia 
neagră?”, a răspuns: „,- Chiar dacă îl îmbraci pe diavol în rochie 
de mireasă, tot drac rămâne!” Tot el a mai zis: 

„„Creştinismul autentic are o ţintă precisă şi clară: 
„MÂNTUIREA OMULUI”. Calea spre ţintă este 
URMAREA LUI HRISTOS. Orice alt drum merge spre 
iad!” 

Este grăitoare o întâmplare din Orient: Un fachir, a 
declarat că a reuşit performanţa uimitoare de a umbla pe jăratec. 
Întrebat fiind de un reporter despre modul în care i-a reuşit 
performanţa, a răspuns: „Patruzeci de ani de exercițiu spiritual 
mi-a trebuit pentru aceasta”. Reporterul i-a replicat: ,„ Nu era 
mai simplu să ocoleşti focul?” 
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Să ne ferim de jăratecul întins de ispititori 
pe calea mântuirii noastre şi a neanului nostru. Ocoliţi-l! 


EPILOG 


Neamul nostru nu a folosit conceptele religioase ca 
instrument psihologic de constrângere, ci de scăpare, de 
mântuire, în fața primejdiilor interioare şi exterioare ființei sale 
şi a căutat dintotdeauna „Tinereţea fără bătrâneţe şi viața fără 
de moarte”, obţinând-o prin Hristos. 

Am făcut doar o incursiune mai mult istorico-filologică 
în „Lumea noastră veche”. Aş fi fericit dacă cititorul acestor 
rânduri a ajuns la concluzia că Dumnezeul slăvit în Sfânta 
Treime nu poate fi comparat cu nimeni şi cu nimic din ceea ce a 
plăsmuit mintea şi firea omenească şi, ca atare, nu poate fi 
clasificat, catalogat şi „înregimentat” în complexul acesta uluitor 
al gândirii şi trăirilor umane străvechi şi actuale. El S-a revelat 
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pe Sine, atât cât putem cuprinde cu mintea şi inima, cu scopul 
precis al mântuirii omului şi al întregii făpturi. 

Afirmăm apoi că acei aşa-zişi „gânditori creştini” care Îl 
aşează pe Mântuitorul nostru lisus Hristos în fruntea unei liste 
din care nu lipsesc, apoi, alți întemeietori de religii: Moise, 
Budha, Mahomed, etc., săvârşesc o blasfemie. 

Am încercat în aceste scurte studii să arătăm vechimea şi 
noblețea oamenilor care au fost înaintaşii noştri pe aceste 
binecuvântate meleaguri, „„Moşii şi Babele” noastre, care ne-au 
lăsat „MOŞIA”, întruchipată de ei în divinitatea numită: „Glia 
străbună”. 

Ei ne-au şi „MOȘIT”, adică, ne-au născut a doua oară, 
încorporându-ne în ei înşişi, iar noi şi pe ei încorporându-i în 
Hristos. 

Un popor e atât de vechi cât poate dovedi mai ales prin 
mitologia sa, nu doar prin istoria sa. Noi am început a gândi la 
Hamanghia, a scrie la Tărtăria şi a ne ruga şi închina „Pe-un 
picior de plai / Pe-o Gură de Rai”... „La vre-o mănăstire / 
Falnică zidire”, dintotdeauna şi pentru totdeauna - AICI! 

Vreau să închei cu câteva sublime versuri ale sfântului 
român de la „Locurile Sfinte”, loan lacob Hozevitul, din 
poemul: 


„O, om!” 
„O, om, ce mari răspunderi ai 
De tot ce faci pe lume, 
De tot ce spui în scris sau grai, 
De pilda ce la alții dai, 
Căci ea, mereu spre iad sau rai 
Pe mulți o să îndrume. 


Scrii un cuvânt. ..cuvântul scris 
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E-un leac sau o otravă. 

Tu vei muri, dar tot ce-i scris 

Rămâne-n urmă drum deschis 
Spre moarte sau spre paradis, 

Spre-ocară sau spre slavă.” 
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COPERTA (pe verso) 

Religia este intermediara lumii mitice şi lumii istorice, 
pătrunzându-le şi adăpându-le din limpezile sale izvoare pe 
amândouă... 


Zeița „IO” stă neclintită de vreo cinci milenii în 
fruntea titlurilor de nobleţe ale regilor şi domnilor noştri 
atât în antichitatea tracă (daco-getică), proto-română şi în 
feudalismul românesc. Până recent, românii nu foloseau 
pronumele personal „eu”, ci „IO”!!! 

Am cercetat şi  tipologiile  mitologico-religioase 
întemeietoare ale Europei în bazinul dunărean de către 
CADMOȘ - (FĂT FRUMOS) soțul ARMONIEI, cel ce a ucis 
balaurul „înghițitor de lupi”, ridicându-l victorios în suliță, 
precum şi tipologiile reformatoare ascetice ale lui ZAMOLXIS 
şi DECEINEU. 

Această trinitate de moşi: CADMOȘŞ, ZAMOLXES şi 
DECEINEU sunt patriarhii noştri întemeietori, asemenea 
patriarhilor biblici ai evreilor: Avraam, Isaac şi Iacob, 
iar „DIAUS PITAR - DUMNEZEU PITĂ”, divinitatea 
supremă a arienilor, păsatrat în expresia românescă: „Pita lui 
Dumnezeu” este arhetip păgân al Mântuitorului nostru lisus 
Hristos: „PÂINEA VIEŢII” (Joan, 6, 41). 

Chronos - „Bătrânul timp” a trântit fereastra, şi aşa 
destul de opacă, prin care priveam în trecut, fărâmiţând-o în zeci 
de mii de bucăţi. Cercetătorul se sileşte să reconstruiască 
realitățile vechi ca pe un „„mozaic-puzzle” din care lipsesc uneori 
chiar piesele de bază. Este necesar să-ți asumi erorile inerente 
unui astfel de demers şi să socoteşti propria lucrare, de tip: 
„CHRONOGRAPHOS”, doar ca bază de discuţie, nicidecum 
ca realitate istorică suficient probată. 
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Sau: 


(D. Berciu, „Cultura Hamangia”, Bucureşti, 1966, P 
Hasotti, „Epoca neolitică in Dobrogea”, Constanta 1997.) 
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